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SEKAPUR SIRIH 



S EJAK Islam mula berkembang hinggalah ke hari ini, 
umat Islam tidak pemah rehat daripada menghadapi 
cabaran berbentuk aqidah. Muncul satu demi satu faha- 
man atau aqidah yang menyeleweng daripada aqidah yang 
sebenar, sama ada yang timbul akibat kejahilan umat Islam 
sendiri atau yang diasak oleh musuh-musuh Islam secara 
halus. 

Dalam situasi seperti ini, Ustaz Ashaari Muhammad 
muncul dengan membawa aqidah Ahli Sunnah wal Jamaah 
yang jelas dan mampu diimplementasikan dalam segenap 
bidang kehidupan termasuk dalam ekonomi, politik, pendi- 
dikan dan sebagainya. Dengan kata lain, beliau membawa fik- 
rah Islamiah yang jelas bersandarkan aqidah yang tepat. 

Kehadiran beliau kena pada masanya untuk menyelamat- 
kan aqidah yang kukuh dalam diri masing-masing, dan supa- 
ya setiap orang dapat membetulkan aqidah yang salah yang 
menjadi pegangan mereka selama ini. Tanpa kekuatan aqidah, 
umat Islam sudah pasti akan terjebak dengan aqidah-aqidah 
yang sesat sama ada secara disedari atau tidak. Mereka bo- 
leh terjebak kepada aqidah qadariah, jabariah, bahai qadiani, 
wahabi, syiah dan sebagainya. Aqidah mereka juga boleh 
rosak kerana menganut fahaman atau isme yang tidak dikait 
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dengan agama Seperti komunisme, nasionalisme dan sebagai- 
nya, yang sudah berkembang luas di seluruh dunia Islam 
termasuk di Malaysia. 

Ustaz Ashaari telah menyalurkan fikrah beliau dalam 
kuliah-kuliah fardhu ain, ceramah-ceramah umum dan tarbiah, 
serta menerusi buku-bukunya yang berjumlah 53 buah seta- 
kat ini. Setiap buku yang dikarangnya tidak terlepas dari 
menyentuh persoalan iman dan aqidah. Dan khusus untuk 
menyerang golongan syiah dan wahabi, beliau telah menga- 
rang buku Bahaya Syiah dan Berhati-hati Membuat Tuduhan . 

Buku AQIDAH MUKMIN ini merupakan siri terakhir 
daripada tiga siri, yang khusus membicarakan persoalan aqi- 
dah yang merangkumi keyakinan kepada Rukun Iman yang 
enam. 

Ustaz Ashaari telah bertemu dan berbincang dengan ula- 
ma-ulama Ahli Sunnah Wal Jamaah di merata dunia terma- 
suk di Mesir, Turki, Pakistan, Jordan, Tunisia, Maghribi, 
Indonesia, dan sebagainya. Beliau juga bertemu dengan ula- 
ma-ulama syiah dan wahabi di Iran, Kuwait dan Arab Saudi. 
Dan beliau telah menjelajah ke banyak negara Barat tempat 
berkembangnya berbagai-bagai aliran fikiran dan isme yang 
sesat, termasuk ke Amerika Syarikat, Britain, Perancis, Itali, 
Yugoslavia dan lain-lain. Dari situlah beliau memperolehi 
gambaran yang sejelas-jelasnya mengenai segala macam 
fahaman dan aliran aqidah yang ada di dunia hari ini. 

Oleh itu melalui buku ini, beliau menghurai kembali isi 
kitab tua dengan gaya pengolahan yang segar dan bahasa yang 
mudah berserta contoh-contoh yang dekat dengan kehidupan 
masyarakat hari ini. 

Apa yang menarik, dalam membicarakan persoalan aqi- 
dah ini, Ustaz Ahaari tidak langsung memisahkannya dari 
persoalan tasawuf dan syariat. Beliau mahu menekankan 
bahawa ilmu usuluddin (aqidah), tasawuf (akhlak) dan feqah 
(syariat) merupakan tiga serangkai dalam ajar-an Islam yang 
tidak boleh dipisab-pisahkan dari kehidupan seorang Mukmin. 
Oleh itu huraian beliau tentang aqidah seringkali dikaitkan 
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dengan aspek-aspek lain dalam Islam khususnya akhlak dan 
syariat. 

Membaca buku ini, anda bukan saja mendalami persoal- 
an aqidah tetapi juga menerima ilmu dan didikan berhubung 
perkara-perkara asas yang lain dalam ajaran Islam, sehingga 
timbul satu dorongan yang kuat untuk beramal dan memben- 
tuk diri menjadi orang yang bertaqwa. 


-Penerbit 
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B BUKU yang bertajuk AQIDAH MUKMLN ini merupa- 
kan hasil kuliah usuluddin yang telah pun saya sam- 
paikan. Kuliah fardhu ain ini kembali bertemu saudara 
dalam bentuk buku, yang moga-moga dapat memberi manfaat 
yang lebih besar lagi. Kalaulah selama ini ianya hanya diku- 
liahkan dan jemaah Darul Arqam atau jemaah Aurad Muham- 
madiah sahaja, sejak 20 tahun yang lalu, kini biarlah ianya 
dapat menjadi khazanah yang dapat saudara-saudari abadikan, 
dan biarlah ia bertebar ke seluruh pelusuk dunia. Kuliah-kuliah 
yang saya anggap penting ini, saya bukukan atas permintaan 
banyak pihak, supaya ilmu yang dikuliahkan itu tidak hilang 
percuma begitu saja. 
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Kuliah-kuliah ini ialah berdasarkan matan kitab yang: 
terkenal di Malaysia terutamanya di Johor, Selangor, Melaka! 
dan Wilayah Persekutuan, serta berkembang luas di Brunei 
dan Singapura, iaitu kitab Risalah Tauhid dalam tulisan jawi, 
keluaran Jabatan Agama Negeri Johor. Ia telah pun menjadi 
buku teks dan bahan rujukan di sekolah-sekolah agama ter-6 
utamanya di negeri Johor, Selangor dan Brunei, sejak berpu- 
luh-puluh tahun yang lalu. Dan hinggalah ke hari ini ianya 
masih digunakan lagi. 

Ilmu usuluddin yang dihuraikan dalam Risalah Tauhid ini 
juga telah dijadikan buku teks dalam kuliah-kuliah fardhu aim 
di dalam jemaah Darul Arqam atau jemaah Aurad Muham- 
madiah. Metod atau kaedah yang digunakan adalah mengikut 
metod Syeikh Abul Hassan A1 Asyaari. Beliau merupakan 
seorang tokoh ulama yang terkenal di awal kurun ketiga Hijrah. 
Kehebatannya itu melayakkan ia menjadi seorang mujaddid 
di kurunnya. 

Ilmu usuluddinnya sangat hebat dan mengkagumkan.’ 
Perbahasan-perbahasan yang dibuat oleh Abul Hassan Al: 
Asyaari ini telah memecah tradisi di zamannya dengan meng- 
gunakan dalil A1 Quran serta diperkuatkan atau diperteguhkan 
dengan hujah atau dalil akal. Bahkan metod daripada ulama; 
besar inilah yang diterima sebagai pegangan atau aqidah oleh 
empat mazhab Ahli Sunnah Wal Jamaah iaitu pengikut-pengi-: 
kut Imam Hanafi, Imam Maliki, Imam Syafi’i dan imam 
Hambali, sejak ribuan tahun yang lampau hinggalah sekarang 
ini. 

Bahkan pegangan usuluddin mengikut kaedah Abul Has— 
san A1 Asyaari inilah yang menjadi aqidah umum bagi selu- 
ruh umat Islam di Malaysia. Dan telah menjadi salah satu 
mata pelajaran di sekolah-sekolah agama sama ada di sekolah 
agama rasmi kerajaan ataupun swasta, termasuklah sekolaln 
yang bercorak pondok. 

Walhasil usuluddin mengikut kaedah (metod) Abul Has-, 
san A1 Asyaari ini telah jadi pegangan semua pejabat agama. 
seluruh Malaysia kecuali Perlis dan beberapa indiyidu teruta- 
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manya segelintir ulama di akhir-akhir ird yang telah terpenga- 
mh dengan fahaman wahabiah yang datang dari negara Saudi. 

Sejak tertegaknya Kerajaan Ibnu Saud sejak 80 tahun yang 
lampau bamlah datangnya perubahan di mana mereka meno- 
lak ajaran usuluddin mengikut metod Abul Hassan A1 Asyaari 
ini. Bahkan tanpa malu dan segan-silu serta dengan penuh 
angkuh menganggap kaedah atau metod usuluddin yang diba- 
wa oleh Abul Hassan A1 Asyaari ini bid’ah. 

Bahkan di akhir-akhir ird telah kedengaran di Kelantan, 
ada ulama-ulama yang tumt bersuara sumbang mengatakan 
metod yang menjadi pegangan Abul Hassan A1 Asyaari ird 
bid’ah. Ini juga mempakan tali bamt atau pengikut fahaman 
wahabi sama ada sedar atau tidak. Sejak itu timbullah kontro- 
versi yang hebat di kalangan ulama-ulama Ahli Sunnah Wal 
Jamaah teratamanya di kalangan gum-gum pondok di sana. 

Buku ird selain daripada menjadi panduan kepada mereka 
yang menganut fahaman Ahli Sunnah Wal Jamaah, ianya 
sekaligus menjadi scud yang dapat menolak dan memben- 
dung fahaman wahabi. Kalau tidak, mereka dengan sewenang- 
wenangnya berani ‘menembak’ dengan tuduhan-tuduhan 
bid’ah, sesat dan sebagainya. Terutamanya pada Abul Hassan 
A1 Asyaari dan pengikut-pengikutnya, yakni mereka yang 
berpegang dengan Ahli Suimah Wal Jamaah, yang tinggal di 
merata pelusuk dunia ird. 

Perlu diingatkan kepada para pembaca budiman bahawa 
isi buku ird mengekalkan bahasa percakapan sewaktu mem- 
beri kuliah tersebut, dengan tujuan memudahkan anda para 
pembaca memahaminya. 

Buku ird kalau ada manlaatnya knhadiahkan pahalanya 
kepada kedua ibu bapaku, gum-guraku dan semua yang per- 
nah berjasa padaku. Serta juga kepada mereka yang aku 
berdosa padanya. Dan juga khusus untuk guruku pengasas 
Aurad Muhammadiah, Sayidi Syeikh Muhammad bin 
Abdullah As Suhaimi. Ampunkan dosaku, ya ALLAH, 
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sekiranya apa yang tercatat dalam buku ini ada perkara-per- 
kara yang tidak Engkau redhai. Selamatkan kami dari azab- 
Mu dunia dan Akhirat. 

Sekian, wassalam 

A1 hakir wal fakir, 
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D I DALAM ajaran Islam, secara umum ilmu-ilmu yang 
penting itu boleh dibahagikan kepada tiga bahagian 
iaitu: 

1 Usuluddin (aqidah) 

2. Feqah (syariat) 

3. Tasawuf (akhlak) 

Dalam pengamalannya, setiap orang Islam mestilah me- 
laksanakan secara serentak ketiga-tiga ilmu tadi. Sama ada 
dari segi teori mahupun praktikal, atau dari segi ilmiah dan 
amaliahnya. 

Tiga ilmu ini merupakan tiga serangkai yang tidak boleh 
dipisah-pisahkan. Kalau dipisah-pisahkan salah satu daripada 
tiga serangkai itu, maka akibatnya rosaklah yang lainnya. 
Ertinya amalan Islam itu menjadi sah apabila ketiga-tiga ilmu 
tersebut dilaksanakan sekaligus dan serentak. Ia tidak boleh 
diamalkan satu-satu sahaja tanpa yang lain. Ber‘feqah’ saja 
atau ber‘usuluddin’ saja atau berakhlak saja, tentu akan me- 
rosakkan ke-Islaman seseorang. Jadi tiga serangkai ilmu itu 
tidak boleh dipisah-pisahkan dalam seluruh tindakan hidup. 
Kalau dipisahkan dalam pengamalan seharian, paling tidak 
seseorang itu akan jadi orang fasiq. Bahkan berkemungkinan 
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ia akan jatuh kepada kafir tanpa ia sedar. 

Dari ketiga-tiga ilmu ini, tapak atau asasnya adalah ilmu 
usuluddin. Di atas tapak ilmu yang menjadi pegangan dan 
keyakinan setiap orang Islam itu, maka ditegakkan syariat 
(feqah) dan akhlak (tasawuf). Kalau diibaratkan kepada se- 
buah bangunan, usuluddin itu adalah faundationnya Bangun- 
an rumah serta peralatan-peralatannya itulah syariat dan akhlak. 
Kalau begitu rumah dan peralatan rumah itu tidak dapat dite- 
gakkan sekiranya foundation rumah tersebut tidak ada. Atau 
ia tidak kukuh dan tidak kuat. Juster-u itu, dalam ajaran Islam: 

1. Usuluddin itu adalah asas Islam atau tapak Islam. 

2. Syariat’dan tasawuf ialah furu’ dan cabang-cabangnya. 

Kalau begitu, ilmu usuluddin dalam ajaran Islam amat 
enting dan utama. Kerana ia mengesahkan syariat dan akh- 
lak. Syariat dan akhlak tidak ada nilai di sisi ALLAH, kalau 
aqidah atau usuluddinnya telah rosak. 

Perkara-perkara yang berkaitan dengan ilmu usuluddin 
ialah: 

1. Keyakinan kita dengan ALLAH dan sifat-sifat-Nya sama 
ada sifat-sifat yang wajib, sifat-sifat yang mustahil atau 
sifat-sifat yang harus. 

2. Keyakinan kita dengan para rasul dan sifat-sifatnya. 

3. Keyakinan kita dengan kitab-kitab yang pernah ditu- 
mnkan oleh ALLAH yakni A1 Quran, Zabur, Injil dan 
Taurat. 

4. Keyakinan kepada para malaikat. 

5. Keyakinan pada Qadha dan Qadar ALLAH. 

6. Yakin kepada Syurga dan Neraka serta perkara-perkara 
lain yang merangkumi perkara di Alam Ghaib. 

Maka ilmu usuluddin yang menjadi asas kepada ajaran 
Islam mempakan ilmu yang paling penting. Ia menjadi perka- 
ra utama dan pertama untuk setiap individu Islam yang 
mukallaf mempelajarinya. Belajar ilmu usuluddin ini hukum- 
nya fardhu ain yakni wajib bagi setiap individu yang mukal- 
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laf. Jatuh berdosa besar bagi orang yang tidak mempelajari- 
nya. Hatta boleh jatuh kufur secara tidak sedar kalau jahil 
tentang ilmu ini. 

Ilmu usuluddin yang berkait dengan ALLAH dan sifat- 
sifat-Nya, kalau tidak dipelajari, paling mudah untuk menye- 
babkan terjatuh kepada kufur. Sebab itu dihukumkan wajib 
bagi setiap mukallaf mempelajarinya terlebih dahulu menda- 
hului ilmu-ilmu yang lain. Dalam Hadis, Rasulullah SAW ada 
menyebut: 


<JJ I Sj I J I 

Awal-awal agama ialah mengenal ALLAH. 

Oleh itu ilmu usuluddin itu tidak boleh dicuaikan dari 
mempelajarinya. Supaya ia dapat dijadikan pegangan dan 
keyakinan yang mantap (teguh) di hati. Tanpa dicelahi de- 
ngan unsur-unsur jahil, syak, zan dan waham. Sekiranya 
dicelahi oleh jahil, syak, zan dan waham, atau salah satu 
darinya, maka seluruh amal ibadah itu tidak sah atau tertolak. 
Ertinya tidak dapat apa-apa di sisi ALLAH. Amalan itu hanya 
sia-sia sahaja. Walau bagaimana baik dan kemas sekalipun 
ibadah yang dipersembahkan pada ALLAH, sekiranya dice- 
lahi oleh salah satu daripadanya, maka ibadah itu akan dicam- 
pak semula ke muka pengamalnya. 

Mengikut kebiasaan, walaupun cantik amalan syariat atau 
akhlak, ia masih tetap bergantung kepada aqidah. Sekiranya 
aqidahnya baik, maka baiklah syariat dan akhlaknya. Tetapi 
kalau aqidahnya rosak, maka rosaklah syariat dan akhlaknya. 

Tamsilannya seperti sebatang pokok. Kalau pokoknya 
subur, itu adalah kesan daripada akar tunjang yang kuat tadi. 
Yang menjadikan ianya. berdaun, menghijau, menghasilkan 
bunga cantik dan harum mewangi serta buah yang banyak 
(lebat) lagi sedap rasanya. Sehingga menjadikan kepingin 
semua makhluk terutama manusia untuk mendekati dan ber- 
naung di bawahnya serta mengambil manfaat darinya. 
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Begitulah juga bagi mereka yang aqidahnya baik, tentu-’ 
nya sytariatnya jadi sempurna dan akhlaknya cantik. Semua 
hukum-hakam yang lima yakni yang wajib dan sunat dapat 
ditegakkan, yang haram dan makruh dapat dijauhi, dan yang 
harus (mubah) terpulang, hingga ia mencorak hidup individu’ 
dan masyarakat. 

Di sinilah pentingnya pelajaran aqidah atau usuluddin ini’ 
kerana ia boleh mencorakkan hati seseorang. Sehingga yang 
lahir dalam tindakan adalah gambaran hatinya itu. 

Alhasil, kalau sudah ramai yang aqidahnya tepat dan kuat, 
maka akan lahirlah negara yang aman makmur yang 
pat keampunan ALLAH. Kerana aqidah yang tepat dan kuat 
itu mendorong hamba-hamba-Nya bersyariat dan berakhlak 
atau menjadi orang yang bertaqwa. 



_ BAB 19 _ 

SIFAT YANG 
MUSTAHIL BAGl 
ALLAH 



S ETAKAT irri, kita telah mempelajari sebanyak 13 sifat 
yang wajib bagi ALLAH SWT. Sepatutnya kita akan 
perkatakan hingga sampai kepada sifat yang ke-20 te- 
tapi ada setengah ulama mengatakan bahawa dengan menge- 
tahui 13 sifat yang wajib bagi ALLAH SWT adalah mema- 
dai. hri adalah kerana huraian mengenai 7 sifat yang lain itu 
sebagai tokok tambahnya sahaja. 

Ketujuh-tujuh sifat yang tidak kita perkatakan itu ter- 
masuk dalam bahagian sifat maknawiyah. Sifat-sifat tersebut 
ialah keadaan ALLAH yang berkuasa (sifat ke-14), keadaan 
ALLAH yang menghendaki (15), keadaan ALLAH yang 
mengetahui (16), keadaan ALLAH yang hidup (17), keadaan 
ALLAH yang mendengar (18), keadaan ALLAH yang me- 
lihat (19) dan keadaan ALLAH yang berkata-kata (20). Per- 
bahasan tentang sifat-sifat irri akan kita buat apabila kita 
memperkatakan sifat maknawiyah nanti. 

Perbahasan kita tentang sifat maknawiyah sama saja 
dengan perbahasan yang telah kita buat dalam pengajian ter- 
dahulu tentang sifat maani. hri adalah kerana sifat maani dan 
sifat maknawiyah lazim-melazimi. Kerana itu, untuk menge- 
tahui perbahasan tentang sifat ke-14 hingga sifat yang ke-20, 
sila mjuk kembah perbahasan kita tentang sifat maani iaitu 


2 



AgiDAH MUKMIN (III) 


daripada sifat Qudrah hingga kepada sifat Kalam. Ertinya, 
kalau kita dapat memahami sifat maani maka akan fahamlah 
.kita tentang sifat maknawiyah. 

Hukum Meyakini Sifat Mustahil Bagi ALLAH 

Sebagaimana wajibnya setiap mukallaf mempelajari, mema- 
hami dan meyakini 20 sifat yang wajib pada ALLAH SWT, 
maka wajib juga bagi setiap mukallaf mempelajari, mema- 
hami dan meyakini 20 sifat yang mustahil pada ALLAH 
SWT, secara terperinci atau secara tafsili. Dan wajib di sini 
adalah wajib pada syarak. Ertinya, apabila kita buat dapat 
pahala manakala ditinggalkan berdosa. 

Siapa Yang Diwajibkan Mengetahui Sifat-Sifat ALLAH 

Seorang itu dikatakan mukallaf apabila dia akil bahgh iaitu 
berakal dan sampai had umur baligh, baik pancaindera yang 
hma (mendengar, berkata, melihat, menghidu dan merasa) 
serta sampai kepadanya seruan Islam. Apabila seseorang itu 
mukallaf, bukan saja dia wajib mengetahui sifat-sifat ALLAH 
sama ada yang wajib mahupun yang mustahil dan yang hat-us, 
malah semua perintah lain juga wajib dikerjakannya seperti 
bersembahyang, berpuasa, berzakat, menunaikan haji dan lain- 
lainnya. 

Dalam persoalan ini, katalah seseorang itu duduk di 
sebuah pulau yang manusia tidak pemah sampai kepadanya. 
Orang lain tidak tahu tentang pulau itu dan tidak pemah tahu 
adanya manusia di pulau itu. Dia yang di pulau itu pula hdak 
tahu langsung adanya makhluk lain di dunia ini. Perhubung- 
an mereka terputus sama sekah. Kerana itu bukan saja ajar- 
an Islam yang tidak pemah sampai kepadanya, bahkan ada- 
nya umat Islam pun dia hdak tahu. 

Orang ini ridak dianggap mukallal' lagi walaupun dia 
sudah akil baligh dan baik pula pancainderanya. Dia dianggap 
‘ahli fitrah’ yakni panggilan bagi manusia yang hidup di 
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antara zaman seorang rasul dengan seorang rasul yang lain. 
Zaman dahulu, apabila seorang rasul itu wafat, kadang-ka- 
dang sampai 500 tahun dan kadang-kadang lebih baru se- 
orang rasul lain diutus oleh ALLAH. Jadi di antara rasul 
dengan rasul itu, manusia sudah terbiar dan tidak ada bim- 
bingan dan tidak ada yang menyedarkan mereka lagi. Ahlifit- 
rah ini tergolong dalam orang-orang yang “lepas daripada 
Neraka”. 

Dalam hal ini juga, perlulah kita fahami bahawa orang 
yang dikatakan ahli fitrah ird tidak ada pada zaman ird. 
Kerana perhubungan manusia antara satu tempat dengan satu 
tempat yang lain sudah ada, bahkan baik sekali. Dengan 
demikian tidak ada golongan manusia yang boleh mengata- 
kan dia tidak tahu Islam. Dan dengan itu, tidak ada seorang 
pun yang boleh terlepas daripada Neraka semata-mata kerana 
dia tidak kenal Islam. 

Kemudian, kalau seseorang itu baligh tetapi tidak berakal 
walaupun pancainderanya baik dan seman Islam sampai 
kepadanya, dia bukan juga dinamakan mukallaf. Maka dia 
terlepas daripada Neraka. Atau kalau seseorang itu baligh dan 
ada akal tetapi pancainderanya cacat seperti pekak atau bisu 
dan sebagainya, walaupun seruan Islam sampai kepadanya, dia 
bukan mukallaf. Terlepas juga dia daripada Neraka. 

Jadi orang-orang yang bukan tergolong dalam golongan 
mukallaf ini adalah bemasib baik juga. Umpamanya, bagi 
orang yang tidak berakal percuma saja dia dapat Syurga. 
Tidak payah mujahadah, tidak payah berjuang berjihad, tidak 
payah laksanakan semua perintah ALLAH, tetapi dapat 
Syurga. Cuma, kalau barang yang dapat percuma itu, tingkat- 
nya agak rendah. Ibarat di dunia ini, dia adalah ollioe boy atau 
pelayan-pelayan saja. Jadi di Syurga nanti tarafnya hanya 
pelayan kepada Mukmin yang lain. 

Tetapi macam kita ini, kenalah sungguh-sungguh melak- 
sanakan semua perintah ALLAH. Terpaksalah kita berjuang 
sungguh-sungguh. Kalau berjaya, maka hadiahnya tentulah 
lebih besar dan hebat. Betapa tidak hebat kalau bertaraf super 
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scale di Akhirat. Sebaliknya kalau tidak berjaya melaksana- 
kan perintah yang diwajibkan kepada kita sebagai mukalM, 
tarahiya pun hebat juga. Cuma hebat ini di Neraka! 

Wal’iyazubillah. 

Pengertian Mustahil Pada Akal 

Maka sebagai mukallaf, wajib bagi kita mengetahui dan 
meyakini sifat-sifat yang mustahil pada ALLAH. Erti mus- 
tahil di sini ialah mustahil pada akal, iaitu suatu perkara yang 
akal tidak mahu menerima akan adanya. Akal tidak mahu 
menerima akan wujudnya tetapi yang akal mahu menerima 
ialah tiadanya. 

Umpamanya, kalau dikatakan mustahil ALLAH itu lemah 
dan lain-lainnya ertinya akal tidak mahu menerima yang 
ALLAH itu lemah. Untuk lebih mudah memahaminya, cuba 
kita kiaskan kepada makhluk. Katalah ada orang mengatakan, 
“anak lebih tua daripada ayah” atau "anak lebih dahulu dari- 
pada ayah”. Mahukah akal kita menerimanya? Tentunya tidak. 
Inilah yang dikatakan mustahil pada akal. 

Satu lagi contoh yang boleh kita bawa ialah mustahil 
terjadinya gerak dan diam dalam satu masa. Akal tidak akan 
mahu menerimanya. Tetapi kalau gerak dan diam itu berlaku 
secara bergilir-gilir, itu adalah harus Ia boleh berlaku. Kerana 
kalau sesuatu itu bergerak, hilang diam, dan kalau ia diam, 
hilang geraknya. 

Dan demikianlah yang berlaku kepada ALLAH Taala. 
Adalah suatu yang mustahil ALLAH itu bersifat lemah, 
misalnya. Inilah yang dikatakan mustahil pada akal. 

Pengertian Wajib Pada Akal 

Kemudian pengertian “wajib pada akal” ialah, suatu perkara 
itu tidak diterima oleh akal akan tiadanya. Tetapi yang dite- 
rima oleh akal ialah adanya. Umpamanya, wajib ayah itu lebih 
tua daripada anak. Akal tidak akan mahu menerima kalau 
ayah itu lebih muda daripada anak. 
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Ini adalah bahasan kita tentang wajib pada akal, nisbah 
kepada makhluk atau yang baharu. Perbahasan seperti ini 
adalah satu perbahasan secara falsafah atau secara mantik. 
Bagi orang yang suka dan biasa berbahas demikian, mung- 
kin dia boleh dapat memahaminya dengan cepat. Tetapi bagi 
orang yang jarang membuat perbahasan demikian, maka susah 
sekah untuk memahaminya. Namun kalau kita merasakan ter- 
lalu berat untuk memahaminya, perlulah diingatkan bahawa 
hal itu jangan dipaksa sangat kepada otak kita. 

Fahaman Muktazilah 

Teijadinya pelajaran falsafah dimasukkan ke dalam ilmu 
tauhid adalah bermula di waktu titnah zaman dahulu, iaitu 
zaman Hassan A1 Basri dan kemudiannya zaman Abu Has- 
san A1 Asyaari dan juga zaman Abu Mansur A1 Maturidi. 
Fitnah yang timbul ketika itu berpunca dari ulama Islam yang 
di samping mendalami pengetahuan A1 Quran dan Sunnah, 
juga mendalami ilmu falsafah. Oleh kerana ulama tersebut 
mendalami ilmu falsafah lebih dari ilmu A1 Quran dan Sun- 
nah, akhimya dia terperangkap dengan fahaman falsafah. Dia 
seorang murid Hassan A1 Basri yang bemama Wasil bin Ataq. 

Hassan A1 Basri memang terkenal sebagai gum Ahli 
Sunnah Wal Jamaah. Dia seorang ulama besar di zaman 
dahulu. Di samping seorang ahli feqah, dia juga seorang ahh 
sutr yang ulung bahkan seorang waliyullah. Beliau pemah ber- 
temu dengan seorang Sahabat. Jadi Hassan A1 Basri ird 
mengajar kepada ramai murid. Muridnya yang bemama Wasil 
bin Ataq itu, dengan ilmu falsafah yang ada padanya, telah 
bertanya kepadanya, “Bagaimanakah pendapat tuan guru ter- 
hadap seorang Mukmin yang mati membawa dosa besar?” 

Hassan A1 Basri menjawab, “Kalau dia seorang Mukmin, 
dan kalau ALLAH tidak ampunkan dosanya, dia akan masuk 
Neraka lebih dahulu. Kemudian di suatu masa nanti, ALLAH 
akan masukkan dia ke dalam Syurga.” 

Wasil bin Ataq terus memberi pendapatnya pula dengan 
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berkata, “Saya tidak bersetuju dengan pendapat tuan guru. 
Pendapat saya adalah begini. Kalau seorang itu mati dengan 
membawa dosa besar, dia Mukmin pun tidak dan kafir pun 
tidak. Kerana itu, di Akhirat kelak, kedudukannya adalah di 
antara Syurga dan Neraka. Ertinya dia itu, masuk Neraka tidak 
dan masuk Syurga pun tidak, dan dia bersandar pada satu 
tiang.” 

Dengan itu Hassan A1 Basri pun menjawab: Iktazala 
‘anna Wasil' (Nampaknya sudah berpisahlah Wasil dengan 
kita). 

Daripada kalimah Iktazala itulah maka timbul perkata- 
an “muktazilah” iaitu tahaman yang dibawa oleh Wasil bin 
Ataq. Wasil telah menyimpang jauh daripada A1 Quran dan 
Sunnah. Fahamannya bergantung semata-mata kepada ilmu 
falsafah. Orang yang menganuti fahaman ird ialah ahli fikir. 

Fahaman muktazilah yang dipelopori oleh Wasil bin Ataq 
itu semakin menggugat umat Islam hinggakan keadaan dan 
suasana menjadi begitu gawat apabila sampai kepada zaman 
Abu Hassan A1 Asyaari. Abu Hassan pada mulanya belajar 
dengan seorang murid kepada Wasil bemama Ali Jabari yang 
juga bertahaman muktazilah. Kerana itu, pada mulanya Abu 
Hassan A1 Asyaari mengikut fahaman tuan gumnya. Tetapi 
apabila dia sudah pandai dan bijak dan boleh pula beriikir 
sendiri, ALLAH telah memimpinnya kembali. 

Ketika itu ALLAH telah member-i Abu Hassan A1 Asya- 
ari taufiq dan hidayah yang membuatkan dia sedar tentang 
kesalahan tuan gurunya. Lantaran itu, Abu Hassan A1 Asya- 
ari tems mempertahankan iktiqad Ahli Sunnah Wal Jamaah. 
Dan untuk membolehkan dia berhadapan dengan golongan 
muktazilah yang menggunakan falsafah dan mantik, Abu 
Hassan A1 Asyaari juga belajar ilmu falsafah dan mantik. 
Tujuannya ialah untuk menggunakan ilmu itu bagi memukul 
balik golongan muktazilah itu. 

Jadi dalam memahami pengertian wajib pada akal dan 
mustahil pada akal ini, kita telah membawakan perbahasan 
secara mantik dan secara lojik. Dan ianya kalau boleh kita 
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fahami, adalah baik tetapi kalau tidak dapat difahami, jangan 
pula dipaksa-paksakan otak kita untuk memahaminya. 

Mempelajari, memahami serta meyakini sifat-sifat mus- 
tahil pada ALLAH Taala itu adalah dituntut pada ilmu tauhid 
atau usuluddin yang oleh sesetengah orang disebut al fequl 
akbar (ilmu feqah yang besar) dan ada yang mengatakan ihnu 
sifat atau ilmu zat, yang hakikatnya satu saja. 

Yang dituntut pada pengertian ilmu tauhid ini pula ada- 
lah untuk menetapkan keyakinan dan aqidah kita tentang 20 
sifat yang wajib dan juga 20 sifat yang mustahil bagi ALLAH 
SWT. Ilmu yang dituntut itu pula bukan secara sepintas lalu 
atau secara ringkas-ringkas sahaja tetapi mestilah secara ter- 
hurai dan secara satu-persatu. 

Umpamanya, dalam kita mempelajari dan memahami sifat 
20 yang wajib pada ALLAH itu, ia mestilah dibuat satu- 
persatu daripada sifat yang pertama hingga ke-20. Kemudian 
dalam kita mempelajari 20 sifat yang mustahil bagi ALLAH 
pula, ianya kita buat satu-persatu dengan huraiannya sekali 
bermula dari sifat mustahil yang pertama hinggalah kepada 
sifat mustahil yang ke-20. Tidaklah boleh kita buat secara 
menterjemahnya saja dan kemudian kita hafal. Sebahknya 
hendaklah kita buat dengan huraiannya sekah, walaupun 
mungkin huraiannya tidak luas. Kerana yang demikian itu 
akan menetapkan keyakinan dan aqidah kita. Dan itulah yang 
dikatakan ‘aqoidul iman yang tercantum di dalam ucapan: 

4HI J \y»j <jjl <JI 'i 

Demikianlah peri mustahaknya mempelajari dan mema- 
hami sifat-sifat yang wajib, sifat-sifat yang mustahil dan juga 
sifat yang hams pada ALLAH Taala. Di samping itu kita juga 
wajib mempelajari dan memahami sifat-sifat kerasulan iaitu 
yang wajib, yang mustahil dan yang hams pada rasul. Kerana 
yang demikian itu dapat menetapkan pegangan kita hingga ia 
menjadi keyakinan kita. 

Kalau seorang mukallaf itu tidak mahu mempelajari dan 
memahami sifat-sifat yang wajib pada ALLAH SWT, sifat- 
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sifat yang mustahil dan yang harus pada-Nya, serta sifat-sifat 
yang wajib, yang mustahil dan yang hams pada rasul, hingga 
ia tidak dapat menjadi keyakinan dan pegangannya, maka 
orang mukallaf itu telah melakukan satu kesalahan yang besar; 
lebih daripada kesalahan tidak mengetahui ilmu feqah (ihnu 
syariat). Jadi pahng besar dosa seseorang mukallaf itu ialah 
manakala dia jahil tentang sifat-sifat yang wajib, yang mus- 
tahil dan yang hams pada ALLAH, dan juga sifat-sifat yang 
wajib, yang mustahil dan yang hams padarasul. 

Orang Jahil Dan Ilmu Ketuhanan 

Kalau seseorang itu jahil tentang ilmu feqah, dia hanya jatuh 
kepada ‘asi atau derhaka. Dia hanya dianggap ingkar dan 
mungkar atau hanya jadi orang fasiq ataupun zalim. Tetapi 
kalau seseorang itu jahil tentang sifat-sifat ketuhanan dan 
kerasulan hingga dia tidak kenal ALLAH dan rasul, dan tidak 
mempunyai pegangan dan keyakinan kepada ALLAH dan 
rasul, maka menurut ulama-ulama usuluddin, dia adalah kafir. 
Kalau kafir, maka kekal abadi di dalam Neraka. Sebaliknya 
kalau seseorang itu jatuh kepada fasiq ataupun zalim, dia tidak 
kekal abadi di dalam Neraka. Cukup masa, dia ada peluang 
untuk masuk ke Syurga. 

Bagi orang yang tidak dapat menetapkan keyakinan dan 
pegangannya kepada ALLAH dan rasul disebabkan dia tidak 
mengetahui serta memahami sifat-sifat yang wajib, yang mus- 
tahil dan yang hams pada ALLAH dan pada rasul, maka dia 
tetap teijun ke Neraka dan kekal abadi di dalamnya. Walau- 
pun dia banyak bersembahyang, banyak berpuasa, berzakat, 
sudah puluhan kah naik haji ataupun dia berjuang dan ber- 
jihad serta berkorban dan sebagainya, tetapi oleh kerana dia 
teijatuh kepada hukum kafir, maka semuanya itu tidak ada 
nilai di sisi ALLAH SWT. 

Dan lagi sekali kita katakan bahawa pengertian yang 
dituntut ke atas setiap mukallaf tentang ilmu usuluddin atau 
ilmu tauhid ini ialah secara terhurai satu-persatu, bukan se- 
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cara ringkas-ringkas. Kalau ilmu tauhidnya tidak sempuma 
walaupun ilmu-ilmu lairmya banyak seperti ilmu sainsnya 
banyak, ilmu hisabnya tinggi dan sebagainya, dia tetap ter- 
hukum kepada katii. M adalah kerana seseorang yang tidak 
mempelajaii dan memahami ilmu tauhid hingga ia menjadi 
keyakinan dan pegangannya, dia tidak mengetahui tapak di 
dalam ajaran Islam. Dia hanya mengetahui batang-batangnya, 
ranting-ranting atau dahan-dahannya sahaja. 

Sedangkan tapak atau asas di dalam ajaran Islam itu 
penting. Kalau diibaratkan pokok, iknu tauhid adalah akar 
tunjangnya. Apakah pokok boleh tertegak kalau akar tunjang- 
nya tidak ada? Tentunya tidak, sebab semakin lebat dahan dan 
rantingnya, semakin lebat buahnya serta daun-daunnya, se- 
makin cepat ia rebah. 

Jadi bagi seseorang yang lemah iknu tauhidnya, makin 
banyak dia bergerak di tengah masyarakat, makin banyak 
perjuangan dan jihadnya, makin banyak usaha dan ikhtiamya, 
semakin cepat dia jatuh. Sebab itulah dikatakan <jji 'Jj' 
mula-mula sekak dalam agama Islam itu ialah mengenal 
ALLAH. Kalau seseorang itu tidak mengetahui sifat-sifat yang 
wajib, yang mustahil dan yang hams pada ALLAH, ertinya 
orang itu belum mengenal ALLAH, walaupun ilmu feqahnya 
atau iknu tafsimya hebat, iknu Hadisnya banyak hingga dia 
boleh syarah pada orang lain, iknu nahu dan iknu balaghah- 
nya tinggi dan lain-lainnya. 

Sebab itulah, kalau kita hendak didik anak kita bermula 
dari umur tujuh tahun lagi, hendaklah kita kenalkan dia 
dengan ALLAH dahulu di samping kita menyumh dia ber- 
sembahyang. Tetapi malangnya, umat Islam di seluruh dunia 
hari ini, anak-anak yang bemmur 7 tahun mereka ajar ilmu 
hisab lebih dahulu. Diperkenalkan kepadanya nombor-nom- 
bor, angka dan sebagainya. Kemudian diajar iknu sains. 
Diperkenalkan kepadanya ulat-ulat, pokok-pokok, bunga dan 
lain-lainnya. Tidak diperkenalkan langsung kepadanya 
ALLAH lebih dahulu. Inilah silapnya. 
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Apabila seseorang itu tidak kenal ALLAH, seluruh amal- 
nya sama ada yang berbentuk fardhu mahupun sunat, tidak 
diterima oleh ALLAH SWT. Ini adalah kerana, kita membuat 
kebajikan seperti bersembahyang, berpuasa, beijuang dan 
berjihad, bersedekah dan berkorban, naik haji dan lain-lain- 
nya, semuanya itu merupakan hadiah ataupun persembahan. 
Dan tentulah kita perlu tahu kepada siapa kita hendak beri- 
kan persembahan kita itu. Oleh kerana persembahan itu 
hendak kita berikan kepada ALLAH, maka tentulah kita perlu 
kenal ALLAH. Kalau kita tidak kenal ALLAH, walau banyak 
mana sekalipun persembahan kita, kepada siapakah yang 
hendak kita berikan? Takut-takut bukan kepada ALLAH, 
tetapi kepada syaitan. 

Kalau begitu, sia-sia sahaja sembahyang kita, sia-sia 
sahaja puasa kita, sia-sia sahaja perjuangan dan jihad kita, sia- 
sia sahaja haji kita dan sebagainya. Betapa tidak kalau kita 
persembahkan ia kepada syaitan. Inilah yang dikatakan, orang 
berbuat tetapi macam tidak berbuat., Macamlah kita hendak 
memberi persembahan kepada raja tetapi raja pun kita tidak 
kenal. Sampai di istana, kita ingat penjaga istana itu raja lalu 
kita persembahkan hadiah itu kepadanya. Bukankah sia-sia 
hadiah kita itu? Tidak ada apa-apa faedah kerana ia tidak 
sampai kepada raja. 

Untuk mengenal ALLAH agar amal kebajikan kita sampai 
kepada-Nya, kita mesti mempelajari ilmu tauhid yang men- 
jadi tapak di dalam ajaran Islam. Kalau tauhid tidak ada, 
aqidah kita rosak dan iman tidak ada. Dan kalau berlaku 
demikian, tidak ada tempat bagi sembahyang kita, puasa kita, 
haji kita, peijuangan dan jihad kita, dan sebagainya. 

Kalau kita tidak ada ilmu tauhid, kita tidak dapat meng- 
hurai apa yang terkandung di dalam kalimah syahadah. Be- 
rerti, tidak ada ertinya kita membaca Lailahaillallah Muham 
madur Rasulullah berulang kali. Walau kita jadikan ia wirid 
dan zikir berpuluh-puluh ribu kali sekalipun, tetapi ia tidak 
memberi erti apa-apa kepada kita. Kita tidak dapat apa-apa 
daripadanya, kerana kita tidak kenal ALLAH. Kita tidak ada 
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ilmu yang menjadi akar umbi agama. 

Sebaliknya, kalau kita sudah ada ilmu itu, maka bererti 
tapak agama kita sudah kuat. Agama kita sudah bertapak. 
Tinggal hendak membangunkan sahaja lagi di bidang-bidang 
lain seperti sembahyangnya, hajinya, puasanya, sedekahnya, 
perjuangan dan jihadnya, pengorbanannya dan lain-lainnya. 
Dan semua yang kita bangunkan itu merupakan hadiah yang 
hendak kita persembahkan kepada ALLAH. Manakala kita 
sudah kenal ALLAH, maka mudahlah bagi kita untuk mem- 
persembahkan kepada-Nya. 

Oleh yang demikian, perlulah kita menilai kedudukan 
pengajian kita di bidang tauhid. Sudabkah kita laksanakan 
tuntutan ke atas diri kita sebagai seorang mukallaf yang 
mewajibkan kita mempelajari serta memahami semua sifat 
ketuhanan dan kerasulan. Setelah kita fahami, hendaklah kita 
pegang sungguh-sungguh hingga ia benar-benar menjadi 
keyakinan kita. 
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BAHASAN 
SIFAT-SIFAT 
MUSTAHIL BAGl 
ALLAH 


1. ‘Adam (tiada) 

2. Hudus (baharu) 

3. Thurul ‘Adam (ada kesudahan) 

4. Almumasalatu lilhawadisi 
(bersamaan dengan segala baharu) 

5. Ihtiajuilal khairi 
(berhajat kepada yang lain) 




MATAN 


jT>C/y ajib atas tiap-tiap mukallaf mengetahui sifat-sifat 
yy yang mustahil pada Tuhan yang jadi lawan daripada 
^ ^ d-ua puluh sifat yang wajib baginya dengan dinyatakan 
satu-persatunya. manakala telah ditetapkan satu-persatu sifat 
yang wajib bagi ALLAH Taala dua puluh sifat, maka tetaplah 
mustahil lawannya yang kekurangan itu. Kerana yang ditentu- 
kan pada alam ini mensabitkan segala ‘aqoid atas jalan tafsil 
pada segala sifat. Dari itu terlalu besar salah mereka yang 
tiada mengetahui hal ini lebih daripada tiada mengetahui 
hukum-hukum feqah kerana jahil akan barang yang wajib 
bagi ALLAH Taala dan yang mustahil atas-Nya dihukumkan 
kafir tetapi jahil akan hukum-hukum feqah hanya maksiat jua. 
Maka dengan sebab itulah dinyatakan di sini sifat- sifat yang 
mustahil satu-persatunya. 

Yang pertama — ‘Adam ertinya tiada maka tiap-tiap yang 
lain daripada Tuhan dinamakan 'adam (boleh 'adam) 

Yang kedua — Hudus ertinya baharu iaitu ada permulaan 
bagi wujud Tuhan. 

Yang ketiga — Thuruwul 'adom ertinya kedatangan ‘adam. 
Yang dinamakan fana iaitu ada kesudahan bagi wujud 
Tuhan. 

Yang keempat — Almumasalatu lilhawadisi ertinya bersa- 
maan dengan segala yang baharu. Seperti ia jirim atau 
aradh atau baginya pihak atau pada pihak atau bertempat atau 
bermasa atau kecil atau besar atau bersifat sebagaimana sifat- 
sifat yang baharu atau mengambil faedah pada perbuatannya 
dan hukumnya. 

Yang kehma — Ihtiyaju ilal ghairi ertinya berhajat kepada 
lainnya seperti berhajat kepada tempat berdiri dan berkehen- 
dak kepada yang menjadikan dia. 



DALAM bab ini, kita akan perbahaskan sebahagian daripada 
sifat-sifat yang mustahil bagi ALLAH Taala. Dan mustahil 
di sini adalah mustahil pada akal yakni: sesuatu perkara itu 
tidak akan diterima oleh akal akan adanya, tetapi yang mahu 
diterima oleh akal ialah akan tiadanya. 

Jadi bila kita memperkatakan sifat-sifat yang mustahil 
pada ALLAH SWT, ertinya kita akan membahaskan sifat-sifat 
yang tidak akan berlaku dan yang tidak akan mahu teijadi 
pada zat ALLAH SWT. Akal kita tidak akan mahu menerima 
yang sifat-sifat itu akan teijadi pada Zat ALLAH SWT. 

1. ‘Adam 

Sifat mustahil yang pertama bagi ALLAH ialah 'a dam (»j$) 

yang ertinya “tiada”. Apa-apa yang selain dari ALLAH SWT, 
boleh dinamakan 'adam dan boleh jadi 'adam. Ertinya selain 
dari ALLAH SWT, boleh berlaku dan boleh terjadi sifat tiada 
itu kerana yang mengada dan yang mentiadakan sesuatu itu 
ialah ALLAH SWT. 

Tetapi bagi ALLAH SWT, tidak akan berlaku dan mus- 
tahil berlaku, sifat tiada ini. Dan akal juga tidak mahu mene- 
rima yang ALLAH itu tiada. Yang mahu akal terima ialah 
adanya ALLAH SWT. Kerana kalau ALLAH itu tiada, bererti 
ALLAH itu ada yang mentiadakan dan mengadakan-Nya. 

Dan kalaulah ALLAH itu ada yang menyebabkan Dia 
tiada dan Dia ada, maka lemahlah ALLAH. Tentulah yang 
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mentiada dan yang mengadakan Allah itu lebih gagah. Dan 
kalau ALLAH itu lemah, maka bukanlah dinamakan ALLAH 
lagi. Sedangkan ALLAH SWT itu Maha Besar dan Maha 
Gagah. Tidak ada yang lebih besar dan lebih gagah dari 
ALLAH. Kerana itu, mustahU ALLAH itu bersifat tiada 
atau 'adam tetapi selain daripada ALLAH SWT, akan 
menerima ‘adam. 

Harus ALLAH Mentiadakan Alam 

Ertinya selain dari ALLAH SWT, akan berlaku padanya tiada 
atau boleh jadi juga tiada. Jadi semua makhluk dan seluruh 
alam termasuk kita, haiwan-haiwan, pokok-pokok, binatang- 
binatang, matahari, langit dan lain-lainnya diadakan dan di- 
tiadakan oleh ALLAH. Dan mentiadakan semua itu boleh jadi 
sahaja kerana mentiadakan seluruh alam ini harus sahaja bagi 
ALLAH SWT. 

Tidak mesti atau tidak wajib bagi ALLAH mentiadakan 
semua alam dan makhluk yang telah dijadikan-Nya itu kerana 
kalau mesti bagi ALLAH maka bererti ALLAH terpaksa 
melakukannya. Kalau Allah terpaksa, maka ada yang memak- 
sa-Nya. Dengan demikian, lemahlah ALLAH. Kalau ALLAH 
lemah, maka bukan Tuhanlah namanya. Kerana ALLAH itu 
Maha Gagah dan Maha Besar. Sebab itu, tidak boleh kita 
katakan yang wajib bagi ALLAH itu mentiadakan alam ini. 
Tetapi oleh kerana ALLAH sudah menceritakan di dalam A1 
Quran yang suatu masa nanti akan ALLAH tiadakan makhluk 
dan alam ini, maka yang demikian itu pasti berlaku tetapi 
dengan kehendak ALLAH sendiri, bukan ada sesiapa yang 
memaksa. 

Jadi, seluruh makhluk dan alam ini akan berlaku pada- 
nya tiada setelab ia diadakan oleh ALLAH SWT. Tetapi 
ALLAH SWT itu, mustahil pada-Nya berlaku keadaan tiada 
kerana tidak ada siapa yang akan mentiadakan-Nya, tidak ada 
siapa yang akan mematikan-Nya, tidak ada siapa yang akan 
membinasakan-Nya dan tidak ada siapa yang akan memtana- 
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kan-Nya. Sebab ALLAH itu berkuasa di atas segala-galanya 
dan tidak ada siapa pun yang boleh menguasai ALLAH. 
Kerana itu mustahil ALLAH itu tiada di suatu masa yang 
akan datang. 

2. Hudus 

Sifat mustahil yang kedua bagi ALLAH SWT ialah hudus 
( o») yang ertinya “baharu”. Iaitu ada perrnulaan bagi wujud 

ALLAH SWT. Mustahil ALLAH itu baham atau ada per- 
mulaan. Dengan kata lain, mustahil bagi ALLAH itu pada 
mula-mulanya tiada dan kemudian baharu ada sebagaimana 
juga mustahil pada ALLAH itu disudahi dengan tiada. 
Sebaliknya, ALLAH SWT itu bersifat kekal yang tidak ber- 
mula dan tidak berakhir. Ertinya, tidak ada permulaan bagi 
ALLAH dan tidak ada kesudahan bagi-Nya. 

Ini mesti kita yakin sungguh-sungguh kerana kalau ter- 
gelincir keyakinan kita, maka kita akan jatuh syirik. Kalau 
ketika itu kita mati, tidak sempat untuk bertaubat, maka kita 
akan kekal abadi di dalam Neraka. 

3. Thuruwul ‘Adam 

Sifat mustahil yang ketiga bagi ALLAH ialah thuruwul 
'adam ( r jji ertinya kedatangan ‘adam yang dinamakan 
fana’ iaitu ada kesudahan bagi wujud Tuhan. Dengan lain- 
lain perkataan, adalah mustahil bagi ALLAH itu menerima 
kesudahan. Tidak akan berlaku pada ALLAH SWT itu tiada 
di satu masa nanti. Mustahil ada akhir bagi ALLAH SWT. 

Tetapi selain daripada ALLAH SWT, ada kesudahannya. 
Seluruh alam dan makbluk ini termasuklah kita, haiwan-hai- 
wan, alam ini dan lain-lainnya, di satu masa nanti akan mene- 
rima kesudahan yakni diiringi dengan tiada, dan yang men- 
tiadakannya ialah ALLAH SWT. Cuma di dalam kitab dise- 
butkan, ada beberapa perkara yang ALLAH jadikan, tidak 
akan menerima kesudahan, sebaliknya akan dikekalkan-Nya. 
Perkara-perkara yang 10 banyaknya itu telah kita sebut dalarn 
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bab yang lalu. Kekalnya 10 perkara itu adalah kekal aradhi, 
bukan kekal hakiki; kalau ALLAH tidak mahu mengekal 
kannya, ALLAH boleh berbuat demikian. Yang kekal hakiki 
hanyalah zat ALLAH SWT. 

Antara 10 perkara yang ALLAH kekalkan itu ialah jasad 
orang yang mati syahid. Ini sebagai penghormatan yang 
ALLAH hendak berikan kepadanya. Begitu sekali ALLAH 
muliakan jasadnya, sama seperti jasad para nabi dan rasul. 
Orang yang mati syahid ini, jasadnya macam jasad orang yang 
baharu mati walaupun sudah lama dikebumikan. Darah merah- 
nya seperti hidup mengalir. 

Ada keterangan sejarah yang mengatakan ada orang yang 
menemui jasad para Sahabat yang ditanam di tepi sungai 
terapung-apung akibat dihakis ‘oleh air. Orang yang menemui- 
nya mendapati jasad itu seperti jasad orang yang baharu mati, 
padahal ia sudah tertanam beratus-ratus tahun. 

Kalau kita hendak mendapat penghormatan dari ALLAH 
dengan dikekalkan jasad kita setelah kita mati, hendaklah kita 
berniat untuk mati syahid. Malah ada keterangan Hadis yang 
mengatakan, barang siapa bemiat untuk mati syahid, kalau- 
pun dia tidak mati syahid, dia masih diberi oleh ALLAH 
pahala syahid. 

Tetapi untuk mendapatkan mati syahid bukanlah mudah. 
Yang boleh mendapatkannya ialah orang yang mati dalam 
keadaan menegakkan hukum-hakam ALLAH. Seorang Saha- 
bat pemah bertanya kepada Rasulullah tentang mati yang 
dikira mati syahid. Sahabat itu bertanya, apakah mati kerana 
keberanian, kerana menegakkan bangsa dan sebagainya itu 
dikira mati syahid? Rasulullah menjawab, tidak. Kemudian 
Rasulullah mengatakan bahawa orang yang mendapat mati 
syahid itu ialah orang yang mati berjuang bagi menegakkan 
kalimah ALLAH agar menjadi tinggi. 

Apakah yang dikatakan kalimah ALLAH itu? Ia adalah 
hukum-hakam yang telah ALLAH turunkan kepada manusia. 
Orang yang berjuang agar kalimah ALLAH itu menjadi ting- 
gi, bererti dia berjuang untuk menegakkan hukum-hakam yang 
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lima iaitu wajib, sunat, haram, makruh dan harus. 

Dia beijuang mengajak manusia menerima semua hukum 
yang wajib dari ALLAH dan mengamalkannya dalam ke- 
hidupan sebagai perintah wajib. Kemudian dia beijuang agar 
hukum yang sunat dari ALLAH diterima sebagai hukum sunat 
oleh semua manusia dan diamalkan dalam kehidupan mengi- 
kut kemampuan masing-masing. 

Seterusnya dia meinpeijuangkan hukum yang haram dari 
ALLAH sebagai perintah yang semua manusia mesti tinggal- 
kan dan mesti jauhi sungguh-sungguh. Dan dia juga memper- 
juangkan agar hukum yang makruh dari ALLAH diterima se- 
bagai makruh oleh semua manusia dan dijauhi perbuatan itu 
di dalam kehidupan mengikut yang terdaya. 

Akhimya dia berjuang menegakkan hukum yang hams 
dari ALLAH agar semua mengakui keharusannya Dan kalau 
ada yang hendak membuatnya atau hendak meninggalkannya, 
maka tidak dikira apa-apa kerana hukum harus itu ditakrif- 
kan sebagai perbuatan yang kalau dilakukan tidak men- 
datangkan dosa dan kalau ditinggalkan pun tidak berdosa. 

Inilah yang dikatakan orang yang berjuang supaya kah- 
mah ALLAH itu menjadi tinggi. Ertinya, dia berjuang agar 
kelima-lima hukum ALLAH itu dapat ditingkatkan di dalam 
kehidupan manusia di semua aspek atau bidang, sama ada di 
dalam ibadahnya, di dalam akhlaknya, di dalam rumah- 
tangganya, di bidang mengatur pendidikan anak-anak dan 
isterinya, di bidang kemasyarakatannya, di bidang pergaulan- 
nya, di bidang kenduri-kendaranya, di bidang iktisadnya, di 
bidang politiknya, di bidang negaranya, perjuangan dan jihad- 
nya hinggalah kepada perhubungan antarabangsanya. Semua 
hukum yang lima itu mesti disuluh di bidang-bidang terse- 
but. Dan kelima-lima hukum itulah yang hendak kita tegak- 
kan di dalam kesemua bidang kehidupan kita itu. 

Jadi kalau seseorang itu beijuang hendak menegakkan 
hukum yang lima dari ALLAH itu di dalam dirinya, di dalam 
mmahtangganya, di dalam masyarakat, di dalam ekonominya 
hinggalah kepada persoalan negara dan antarabangsanya, 
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maka kalau ditaqdirkan dia mati dibunuh orang ketika itu, 
matinya itu adalah mati syahid. Dan barulah jasad orang itu 
dikekalkan oleh ALLAH SWT dan dia dimasukkan ke dalam 
Syurga tanpa soal jawab dan tanpa sebarang hisab. 

Mati yang demikian saja yang dikatakan oleh Rasulullah 
sebagai mati syahid. Selain dari itu, iaitu selain dari beijuang 
menegakkan kalimah ALLAH, kalau ditaqdirkan dia mati 
ketika itu, maka matinya itu bukan mati syahid. Jadi bukan- 
lah mudah untuk mendapat mati syahid ird. Orang yang benar- 
benar dapat mati syahid, jasadnya ALLAH muhakan dengan 
ALLAH kekalkan ia. Segala dosanya ALLAH ampunkan dan 
dia ibarat kanak-kanak yang baham lahir. 

Kalaulah semangat ingin mati syahid ini dapat kita hidup- 
kan kembali di dalam jiwa umat Islam, semua orang akan 
beijuang mati-matian untuk meninggikan kalimah ALLAH. 
Semua orang akan beijuang dan beijihad agar hukum-hakam 
ALLAH itu dapat dibangunkan di dalam semua bidang ke- 
hidupan dari persoalan diri, rumahtangga, anak isteri, aqidah, 
ibadah, masyarakat hinggalah kepada persoalan alam sejagat. 
Kemudian mana yang ALLAH sudah tentukan mati syahid, 
maka dia akan dapat mati syahid tetapi mana yang ALLAH 
tidak tentukan mati sy’ahid, dia mendapat kemuhaan di du- 
nia. Dia akan menjadi kuat dan gagah di dunia. ALLAH akan 
hidupkan ia sebagai orang yang terhormat dan mulia. 

Orang yang mati syahid ALLAH kekalkan jasadnya 

Kerana dia berjuang untuk mati, maka ALLAH hidupkan dia 
sebagai orang yang muha Tetapi kalau dia beijuang kerana 
hendak hidup, insya-ALLAH akan ALLAH matikan dia. 
Kalaupun tidak mati jasad, jiwanya atau rohnya mati. Di sini- 
lah syaitan begitu pandai sekah mencelah untuk menghasut 
manusia supaya mati kerana pangkat, kerana perempuan, 
kerana dunia, kerana hendak nama, kerana bangsa, kerana 
negara dan lain-lainnya. Semua orang akan bersungguh-sung- 
guh beijuang. Tetapi kalau kita sebut mati syahid, tidak ada 
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orang yang mahu. Sedangkan mati syahid itu mati yang paling 
muha di sisi ALLAH SWT hingga ALLAH kekalkan jasad- 
nya. Cuma kekal itu bukan kekal yang hakiki tetapi kekal 
aradhi. 

4. A1 Mumasalatu lilhawadisi 

Kemudian sifat yang keempat yang mustahil pada ALLAH 
S1/1/7 ialah a/ mumasalatu lilhawadisi <bUJi) iaitu 

“bersamaan dengan segala yang baharu”. Kita mesti tolak dan 
natikan yang ALLAH itu bersamaan dengan segala yang 
baharu. Dan perlu kita ingat di sini bahawa apabila kita 
memperkatakan yang baharu, maksudnya ialah ma siwallah 
(selain ALLAH) iaitu makhluk, alam dan segala yang baham. 

Deng,an lain-lain perkataan, ALLAH tidak sama dengan 
makhluk, tidak sama dengan alam dan tidak sama dengan 
yang baham, Tidak sedikit pun ada persamaan ALLAH itu 
dengan segala yang baham sama ada alam manusia atau alam 
haiwan, alam tumbuhan, Alam Syahadat, Alam Jabamt, Alam 
Kubur dan sebagainya. Kalau kita katakan ada sedikit sahaja 
persamaan ALLAH dengan yang baham itu, maka kita telah 
kufur; kita telah murtad. Jadi hendaklah kita iktiqadkan yang 
ALLAH itu langsung tidak ada persamaannya dengan segala 
yang baharu. 

Ertinya, ALLAH itu tidak sempa dengan manusia, tidak 
sempa dengan jin, tidak sempa dengan pokok-pokok, tidak 
sempa dengan bulan, tidak sempa dengan bintang, tidak se- 
mpa dengan malaikat dan apa saja. Sebab itu, bersamaan 
ALLAH itu dengan sebarang makhluk adalah mustahil. Akal- 
kita tidak akan mahu menerimanya. 

Cuba kita bahaskan di antara sifat-sifat makhluk atau yang 
baham itu. Salah satu darinya ialah setiap makhluk itu ada- 
lah jirim, iaitu sesuatu yang mengambil lapang atau mang. 
Dari segi sains, takrif jirim itu ialah sesuatu yang mengisi atau 
menempati mang, dan jirim itu sama ada berbentuk pejal, 
cecair ataupun gas. Kalau demikian pengertiannya, maka se- 
tiap makhluk sama ada manusia, binatang, kemsi meja, buku- 
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buku, bulan, bintang, udara, langit, lautan dan apa saja, 
semuanya adalah jirim. Kalau besar jirim itu, maka besarlah 
mang yang diambilnya, dan kalau kecil jirim itu, maka kecil- 
lah mang yang diisinya. 

ALLAH SWT tidak menyempai sebarang jirim kerana 
ALLAH tidak mengambil lapang dan tidak mengisi mang. 
Mengapa? Sebabnya, lapang dan mang itu sendiri pun 
ALLAH yang menjadikan. Kerana itu ALLAH tidak perlu 
kepada lapang dan raang. Yang perlu kepada lapang dan 
ruang ialah jirim kerana jirim yang mengisi ruang tkin lapang. 
Jadi, mustahil ALLAH itu menyempai jirirn. 

Kemudian di antara sifat jirim ialah aradh yakni sifat-sifat 
yang mendatang pada jirim itu. Bolehlah kita katakan bahawa 
di antara sifat-sifat jirirn ialah aradh iaitu setiap jirirn, pada- 
nya akan berlaku keadaan gerak ataupun keadaan diam. Erti- 
nya, jirim itu kadang-kadang bergerak dan kadang-kadang 
diam. Gerak dan diam itu berlaku silih berganti. Kalau jirim 
itu bergerak maka hilang diamnya tetapi kalau jirim itu diam 
maka hilang geraknya. 

Apakah boleh berlaku pada jirirn itu keadaan diam dan 
keadaan gerak dalam satu masa? Atau bolehkah jirim itu diam 
dan bergerak serentak? Tentunya mustahil. Akal kita tidak 
akan mahu menerima akan berlakunya keadaan gerak dan 
diam serentak pada jirim 

ALLAH SWT tidak menyerapai aradh pada makhluk. 
Sebab ALLAH itu tidak terhbat dengan gerak dan diam. 
Sedangkan gerak dan diam itu pun ALLAH yang menjadi- 
kannya. Yang demikian itu ALLAH tidak memerlukan gerak 
dan diam. 

Kalau begitu, bagaimanakah keadaan ALLAH itu? 
Jawabnya, wallahu a‘lam. ALLAH sahaja yang Maha Me- 
ngetahui sifat-Nya. Kita tidak wajib mengetahui itu semua. 
Para nabi dan rasul pun tidak mengetahuinya. Kerana itu tidak 
perlu kita bahaskan. 

Perbahasan tauhid ini tidak sama dengan perbahasan 
feqah. Di dalam mempelajari tauhid, setelah kita bahaskan 
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sifat ALLAH itu hingga kita tidak tahu hakikatnya, maka 
itulah yang dikatakan orang yang telah mengetahui. Ertinya, 
perbahasan tauhid bukan hendak dilakukan sampai dapat 
kerana kalau dibahaskan tauhid itu sampai dapat, sampai tahu 
hakikat sifat Tuhan, maka itulah yang dikatakan tidak dapat. 
Salah-salah langkah, boleh tersesat. 

Berlainan dengan feqah, yang mana kita perlu mem- 
bahaskan sesuatu itu hingga kita dapat dan mengetahuinya. 
Selagi kita tidak mengetahui hakikatnya, kita akan terus 
melakukan kesalahan dan dosa. Tetapi bagi tauhid, yang perlu 
bagi kita ialah meyakininya. Itu saja. Keyakinan kita tidak 
boleh tergelincir walau sedikit pun. 

Selanjutnya, sifat yang baharu ini ada baginya pihak- 
pihak. Umpamanya, kalau tidak di hadapan, ia di belakang; 
kalau tidak di kanan, ia di kiri; kalau tidak di atas, ia di 
bawah; kalau tidak di timur, ia di barat; kalau tidak di utara, 
ia di selatan dan seterusnya. Tiap-tiap ketika, ada baginya 
pihak-pihak. Tetapi ALLAH SWT tidak demikian. ALLAH 
tidak terlibat dengan pihak-pihak. 

ALLAH tidak di hadapan atau di belakang; tidak di kiri 
atau di kanan; tidak di atas dan di bawah atau pihak mana 
sekalipun. Tegasnya, ALLAH itu tidak bertempat kerana 
ALLAH tidak memerlukan ruang. Yang memerlukan ruang 
hanyalah jirim, dan kerana itu jirim sahaja yang perlukan 
pihak dan bertempat-tempat. 

Kemudian jirim pula selain dari ada baginya pihak-pihak, 
ia juga berpihak-pihak. Ertinya pada jirim ada pihak yang 
sebelah kiri dan yang sebelah kanan; ada pihak yang sebelah 
bawah dan yang sebelah atas; ada pihak yang luar dan ada 
pihak yang di dalam. ALLAH tidak boleh dikatakan demi- 
kian. Mustahil ALLAH itu berpihak-pihak. Tidak ada bagi 
ALLAH itu kiri atau kanan, atas atau bawah, dan sebagai- 
nya. Akal akan menolak berlakunya sifat demikian pada 
ALLAH kerana bersalahan ALLAH itu dengan segala yang 
baharu. 

Seterusnya, setiap makhluk terlibat dengan masa. Kata- 
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lah seorang kanak-kanak baharu lahir. Maka lahimya itu, 
kalau tidak hari Ahad, hari Isnin dan kalau tidak Isnin,’ hari 
Selasa, dan begitulah seterusnya pada hari-hari yang kita kira. 

, Kemudian kalau dia tidak lahir pagi, dia lahir pada petang- 
nya atau pada malamnya dan seterusnya pada waktu-waktu 
yang tertentu. Ertinya, dia tetap akan terlibat dengan masa. 
Begitulah juga dengan semua makhluk, tidak ada yang boleh 
mengelak daripada terlibat dengan masa. 

Tetapi ALLAH SWT tidak demikian. ALLAH tidak ter- 
libat dengan hari-hari Isnin atau Selasa, Rabu dan seterusnya. 
ALLAH juga tidak terlibat dengan masa siang, malam, pagi 
dan petang. ALLAH juga tidak terlibat dengan sebarang 
waktu, detik atau saat. Demikianlah hebatnya ALLAH diban- 
dingkan dengan makhluk seperti manusia. Walaupun sese- 
orang itu besar kuasanya, besar pangkat dan darjatnya, ban- 
yak hartanya, temama dan terbilang, namun dia tidak boleh 
berbangga kerana taraJriya dengan makhluk lain sama saja. 
Iaitu masing-masing tidak boleh melepaskan diri daripada 
terhbat dengan masa. Hanya ALLAH yang tidak terlibat 
dengan sebarang ketika. Sedangkan ketika, masa, hari dan 
sebagainya itu pun ALLAH yang jadikan. 

Kalau begitu, makhluk seperti kita ini kerdil sangat di sisi 
ALLAH. Kerana itu, tidaklah boleh kita bersikap sombong 
dan bongkak kepada ALLAH. Dan kerana itu, tidaklah boleh 
tunjuk lagak tidak mahu menyembah ALLAH, tidak mahu 
ikut perintah ALLAH, tidak mahu pakai peraturan hidup 
ALLAH dan sebagainya. 

Kemudian makhluk ada ukuran kecil dan besar. Tetapi 
ALLAH tidak ada ukuran kecil dan besar. Bila kita sebut 
ALLAH itu Maha Besar, perlu kita faham bahawa besar yang 
dimaksudkan bukan macam besar yang baham seperti besar 
kita, besar gunung, besar langit, besar bumi dan sebagainya. 
Besar ALLAH itu bukan sempa dengan yang baham. Kalau 
begitu, bagaimana besar ALLAH yang kita sebut-sebut Allahu 
Akbar itu? Jawabnya, kita tidak tahu, wallahu a’lam. 
ALLAH sahaja yang mengetahui sifat-Nya. Kita tidak perlu 
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mengetahui hakikat besamya ALLAH. Itu adalah hak 
ALLAH. 

ALLAH tiada mengambil faedah pada perbuatan dan 
hukum-Nya 

Yang wajib kita ketahui ialah ALLAH itu Maha Besar sesuai 
dengan kehendak-Nya, sesuai dengan segala sifat-Nya. Kerana 
itujangan kita bayang-bayangkan ALLAH itu dengan sifat- 
sifat yang baham, berkulit, berdaging, ada berwama seperti 
hitam, putih, kuning dan sebagainya. Kalau kita berbuat 
demikian, kelak kita akan bertuhankan syaitan. ALLAH itu 
tidak bersifat sepertimana sifat segala yang baham. 

Begitu juga, mustahil bagi ALLAH mengambil faedah 
pada perbuatan-Nya dan pada hukum-Nya. ALLAHjadikan 
manusia, jin, haiwan, malaikat, bumi, langit dan segala yang 
baham ini, bukan kerana hendak mengambil faedah darinya. 
Sebaliknya, ALLAH jadikan semua itu untuk faedah makhluk 
sendiri. ALLAH tidak perlu kepada segala yang dicipta-Nya 
itu. 

Begitu juga hukum-hukum yang telah ALLAH tetapkan 
seperti hukum wajib, sunat, haram, makruh dan hams, hukum 
sah dan batal dan lain-lainnya, ALLAH tidak mengambil fa- 
edah darinya. ALLAH jadikan semua itu untuk faedah 
makhluk ird sendiri. Kalau makhluk dapat menghormati 
hukum-hukum ALLAH itu, bukan sahaja di Akhirat dia akan 
selamat, di dunia lagi dia selamat. 

Betapa tidaknya. Kalau semua makhluk dapat menghor- 
mati hukum ALLAH, maka tentunya tidak akan timbul per- 
gaduhan, pembunuhan, peperangan, curi-mencuri, maksiat dan 
lain-lainnya. Timbuhnya kemungkaran dan keduijanaan itu 
adalah akibat dari manusia tidak mahu menghormati hukum 
ALLAH. Akhimya yang hidup susah ialah manusia sendiri. 
Sedangkan ALLAH tidak susah di atas kesusahan manusia. 

Samalah seperti sebuah kerajaan yang mengadakan hukum 
lalulintas. Kalau manusia menghormatinya dengan mematuhi 
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undang-undang itu, maka manusia itulah yang mendapat 
faedah darinya. Tetapi kalau dia tidak mahu ikut hukum, 
hendak langgar perintah lalulintas yang telah disediakan itu, 
tiba-tiba dia berlanggar dan masuk parit, siapakah yang 
menderita? 

Hukum-hukum yang ALLAH jadikan untuk manusia 
demikian juga. Kalau semua manusia dapat menghormatinya, 
maka manusia akan hidup aman dan damai, tidak berlaku 
kekacauan dan sebagainya. Jadi faedahnya adalah untuk 
keselamatan hidup manusia itu sendiri, sama ada di Akhirat 
mahupun di dunia. ALLAH tidak mengambil sebarang faedah 
darinya. 

Sama ada manusia hendak menghormati hukum-hukum 
itu ataupun tidak, ALLAH tidak susah. Kebesaran ALLAH 
tetap juga sepertimana kebesaran-Nya. Bagi ALLAH, ada 
orang menyembah-Nya ataupun tidak, Dia tetap begitu. Tidak 
ada satu pun cacat celanya. ALLAH tidak bertambah kebesar- 
an-Nya kalau ramai orang yang menyembah-Nya dan tidak 
pula berkurang kebesaran-Nya kalau seorang saja yang me- 
nyembah-Nya. Katalah semua manusia di dunia ini boikot 
tidak mahu sembah ALLAH. Apakah ALLAH akan merasa 
yang kebesaran dan kekuasaan-Nya tergugat? Tidak sekali- 
kali. Tidak merosot kekuasaan dan kebesaran kerajaan 
ALLAH, kalau manusia kempen tidak mahu menyembah-Nya. 
ALLAH tetap Maha Besar, Maha Hebat, Maha Gagah, Maha 
Kuasa dan sebagainya. 

Yang akan merosot kekuasaan dan kebesaran, kalau 
manusia kempen tidak mahu sokong ialah kerajaan manusia 
di dunia. Kalau seseorang raja itu, manusia pakat ramai-ramai 
tidak mahu sokong dia, maka merosotlah kekuasaannya. Mana 
boleh seseorang itu isytihar jadi raja kalau orang lain tidak 
mahu menerimanya! Tetapi, kalau semua rakyat memberi 
sokongan kepadanya, maka besarlah pemerintahannya. 

ALLAH tidak langsung mengambil faedah dari sebarang 
perbuatan-Nya sama ada makhluk yang dijadikan ataupun 
hukum yang ditetapkan. Yang mengambil faedah dari sesuatu 
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perbuatan ialah makhluk. Umpamanya, kalau kita buat rumah, 
faedahnya untuk kita duduk di dalamnya atau kalau kita tidak 
duduk, kita akan sewakan. Begitu juga dengan pemerintahan 
manusia di dunia ini; segala peraturan dan undang-undang 
adalah untuk faedah manusia. Sekurang-kurangnya untuk 
menjaga kepentingan kerajaan manusia itu supaya jangan ada 
yang mengancam dan sebagainya. 

Kerana manusia berkepentingan dalam setiap perbuatan 
dan peraturannyalah, maka sampai ada setengah-setengah 
pemerintah di dunia tolong membuatkan peraturan bagi ne- 
gara lain. Disediakannya peraturan berekonomi negara itu, 
disediakannya peraturan pendidikan negara itu, disediakan- 
nya peraturan ketenteraan negara itu dan sebagainya. Tuju- 
annya adalah untuk menjajah negara itu. Kita yang tidak tahu 
ini menyangka yang pemerintah itu begitu baik sekali hing- 
ga tolong menyediakan peraturan negara kita. Kita tidak sedar 
yang mpa-rapanya dia ada kepentingan. 

Begitulah sifat makhluk yang mengambil faedah daripada 
perbuatannya. Tetapi ALLAH tidak demikian. Kerana 
ALLAH itu tidak langsung menyerapai makhluk walau di 
sudut mana sekalipun. Jadi mustahil ALLAH itu menyamai 
segala yang bahara. Hal ini tidak akan terjadi pada zat 
ALLAH SWT. Akal kita juga tidak akan mahu menerimanya. 

5. Ikhtiyaju ilal Ghairi 

Seterasnya sifat mustahil bagi ALLAH yang kelima ialah 
“berhajat kepada yang lain”. Misalnya, mustahil ALLAH itu 
berhajat kepada tempat berdiri ataupun ALLAH itu berhajat 
kepada yang menjadikan Dia. Tidak akan dapat diterima oleh 
akal kita yang ALLAH itu berhajat demikian. Yang demikian 
kita kata ALLAH itu Ihtiyaju ilal ghairi O-jJI Jl Kita 
mesti tolak keyakinan ini. 
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6. Anla yakuna wahidan 

7. ‘Ajzun 

8. Karahiyah 





/^jTVp ang keenam — Anla yakuna wahidun (jj^lj^^jl) 

^rtinya bahawa tiada Ia esa. Seperti berbilang Tuhan 

s-/ padd; zat umpama bersusun daripada beberapa unsur 

atau ada zat yang lain menyamai seperti zat-Nya dan tiada 
esa pada sifat umpama dua Qudrat atau ada sifat yang lain 
menyamai seperti sifat Tuhan dan tiada esa pada perbuatan 
seperti ada perbuatan yang lain menyamai seperti perbuatan 
Tuhan memberi bekas pada mengadakan dan mentiadakan. 

Yang ketujuh — ’ajzun (y*s) ertinya lemah seperti lemah 
Tuhan daripada menjadikan segala mumkinat. 

Yang kelapan — karahiyah ertinya tergagah um- 

pama menjadikan alam dengan tidak kehendak atau dengan 
lupa serta lalai atau mengadakan dengan ‘illah atau tahiat. 

Adapun makna lupa iaitu pada mulanya ada pengetahuan 
kemudian masa menjadikan tiada pengetahuan dan makna 
lalai am sama ada pada mulanya ada pengetahuan atau tiada 
maka lupa itu khas kerana tertentu ada pengetahuan dahulu- 
nya. Dan lalai itu am (sama ada ada pengetahuan terdahulu 
atau tiada). 

Dan makna menjadi dengan ‘illah itu iaitu dikatakan 
wujud ALLAH Taala itu melazimkan wujud kainat seperti 
lazim malnl dengan ‘illah umpama gerak tangan ‘illah gerak 
cincin dan makna menjadi dengan tabiat seperti api tabiatnya 
menghanguskan. Adapun jalan lupa dan lalai menafikan 
iradah itu ialah keduanya melazimkan temafi ilmu yang 
membawa kepada lazim temafi iradah kerana iradah menya- 
haja pada menentukan setengah yang hams atas mumkin. Dan 
menyahaja daripada yang jahil itu mustahil dan jalan ‘illah 
atau tabiat menafikan iradah kerana jika dikatakan adanya 
alam ini dengan ‘illah atau tabiat nescaya alam itu qadim. Jua 
ketika itu adanya tiada dapat diqasadkan yang demikian terbit 
tahsilul hasil. 


6. Anla Yakuna Wahidan 

SIFAT mustahil yang keenam pada ALLAH SWT ialah anla 
yakuna wahidan (ij^L, 'i 0 i); ertinya “tiada Tuhan itu esa 
(atau tiada Tuhan itu satu atau Tuhan itu tunggal)“. Mustahil 
bagi ALLAH Taala bersifat tidak satu atau tidak esa. Yang 
mesti kita yakini ialah, ALLAH itu satu atau esa atau tung- 
gal. Sama ada pada zat-Nya, pada sifat-Nya atau pada per- 
buatan-Nya. 

ALLAH itu esa pada zat dengan ertikata mustahil zat 
ALLAH SWT itu tersusun daripada anasir seperti darah, 
daging, tulang, lemak-lemak dan sebagainya. Tidak boleh kita 
katakan yang zat ALLAH Taala itu demikian. 

Begitu juga mustahil pada ALLAH Taala itu, adanya zat 
yang lain seumpama zat-Nya. Zat ALLAH SWT adalah suatu 
zat yang tidak dapat kita tikirkan kerana zat ALLAH itu tidak 
sempa baginya sesuatu. Ertinya, zat ALLAH SWT tidak 
serupa dengan makhluk atau dengan segala yang baharu. 
Sebab itu, kita tidak boleh menggambarkan dengan akal fikir- 
an kita akan keadaan zat ALLAH SWT. Sabda Rasulullah 
SAW: 

(j Lj CS jl j ^ Lci <uj li IdJ Lj j L l L 
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Maka apa saja yang terlintas pada hati kamu itu, 
ALLAH menyalahi yang demikian. 

Jadi, bukan saja kita nafikan yang zat ALLAH SWT itu 
tersusun daripada berbagai anasir, bahkan kita juga menafi- 
kan adanya zat yang lain seumpama zat ALLAH. Zat yang 
tidak serupa dengan yang baharu ini hanya zat ALLAH SWT 
sahaja. Tidak boleh kita katakan adanya zat yang lain sama 
seperti zat ALLAH SWT. Tidak akan diterima oleh akal 
berlakunya demikian. 

Tiada yang dapat menggugat kuasa ALLAH 

Ini yang dikatakan bahawa mustahil keesaan ataupun 
ketunggalan ALLAH itu berbilang kerana Dia tidak tersusun 
daripada anasir-anasir kulit, daging, darah, tulang dan seba- 
gainya, dan Dia juga tidak seumpama dengan zat makhluk 
atau zat yang baharu. ALLAH tidak serupa dengan manusia, 
dengan binatang, dengan pokok, dengan batu, dengan jin, 
dengan malaikat, dengan bulan, bintang, matahari dan lain- 
lainnya. Kalau begitu, bagaimanakah rupanya zat ALLAH itu? 
Jawabnya, wallahu a'lam. ALLAH sahaja yang mengetahui 
zat-Nya. 

Di dalam A1 Quran, ALLAH tegaskan betapa Dia tidak 
serupa dengan makhluk dengan firman-Nya: 



Tiada menyerupainya (ALLAH) dengan segala sesuatu. 

(As Syura: 11) 

Kalaulah ada suatu zat yang lain serupa dengan zat 
ALLAH SWT, maka berertilah ada yang menyamai ALLAH 
SWT. Yang demikian bererti adanya dua Tuhan. Kalau ada 
dua Tuhan yang serupa, sudah tentulah lebih awal lagi dunia 
ini hancur kerana masing-masing akan berebut kuasa. Macam- 
lah kita manusia; kalau ada ramai yang sama kuat dan sama 
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gagah, maka masing-masing akan berebut kuasa. 

Tetapi apa yang kita dapati, dunia kita ini begitu aman 
dan damai. Matahari, bulan, bintang, haiwan, tumbuhan dan 
lain-lainnya, elok saja. Ini menunjukkan bahawa ALLAH 
hanya satu. Tidak ada siapa yang dapat menggugat kuasa-Nya. 
Jadi mustahillah zat ALLAH SWT itu berbilang-bilang. Dia 
adalah esa. 

Kemudian, sifat ALLAH Taala juga tidak berbilang. Sifat 
ALLAH SWT adalah tunggal atau esa sebagaimana juga zat- 
Nya. Mustahilnya berbilang sifat ALLAH SWT ird boleh kita 
bahaskan dalam dua makna. Yang pertama, maksud sifat 
ALLAH SWT itu tidak berbilang ialab bahawa tidak ada dua 
sifat pada ALLAH SWT. Umpamanya tidak ada dua Qudrah 
ALLAH SWT atau tidak ada dua Sama’, atau tidak ada dua 
Basar dan seterusnya bagi sifat-sifat ALLAH yang lain. Jadi 
sifat ALLAH SWT ini tidak berbilang iaitu tidak dua, tidak 
tiga dan seterusnya. Berbeza dengan sifat makhluk yang berbi- 
lang-bilang. 

Kita ambil contoh sifat melihat kita; keadaannya boleh 
berbeza-beza. Misalnya bila kita melihat satu benda yang jauh, 
kecil saja kelihatannya tetapi kalau benda itu dekat sedikit, 
kita nampak besar sedikit. Kalau dekat lagi, ia menjadi lebih 
besar. Manakala kalau terlalu dekat dengan mata kita, lang- 
sung tidak jelas benda itu. Kemudian kalau kita melihat satu 
benda dalam gelap, lain pula penglihatannya, manakala kalau 
terlalu terang, boleh jadi tak nampak langsung. 

Di sini kita dapati yang sifat melihat kita ada berbagai- 
bagai. Ini yang dikatakan berbilang. Begitu juga dengan sifat- 
sifat yang lain pada kita. Misalnya qudrah atau tenaga kita. 
Kalau kita mengambil sebiji cawan kopi, cukup dengan dua 
batang jari. Tetapi kalau mengangkat sebaldi air, terpaksa 
gunakan lima batang jari. Manakala kalau hendak mengang- 
kat seketul batu besar pula, mungkin kita tidak boleh meng- 
angkatnya seorang diri. Jelaslah bahawa qudrah kita berbi- 
lang-bilang. 

Contoh lain ialah sifat mendengar kita. Bila jauh, sesuatu 
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suara itu tidak jelas pada pendengaran kita. Bila dekat, baru- 
lah jelas sedikit. Tetapi kalau terlalu dekat dengan telinga, 
boleh jadi pecah pula telinga kita kerana bunyi yang terlalu 
kuat. 

Begitulah keadaannya sifat yang ada pada makhluk seperti 
kita ini. Semuanya berbilang-bilang. Tetapi sifat ALLAH 
SWT tidak demikian. Umpamanya sifat Qudrah yang ada 
pada ALLAH SWT tetap satu. Kalau ALLAH kehendaki se- 
suatu perkara itu dijadikan, tidak kira sekecil mana ataupun 
sebesar mana, ALLAH hanya berkata, “kun” - fayakun iaitu 
“Jadi” kata ALLAH, maka jadilah ia. Tidaklah pada ALLAH 
itu, hendak menjadikan bumi dan langit susah sedikit mana- 
kala hendak menjadikan manusia ini senang sedikit. Atau 
kalau hendak menjadikan Akhirat yang ada Syurga dan 
Neraka, bertambah susahnya. Qudrah ALLAH tidak demi- 
kian. 

Pada ALLAH, sama saja menjadikan benda kecil atau 
besar, berat atau ringan, bulat atau tirus, dan apa saja. Kalau 
ALLAH kehendaki ia jadi, maka jadilah ia. Begitu kuasa 
ALLAH. 

Kemudian, ALLAH juga berkuasa untuk membinasakan 
sesuatu perkara yang telah dijadikan-Nya. ALLAH yang 
bersifat Qudrah itu kata, “Hapus” maka hapuslah perkara itu. 
Tidak kira perkara itu sebesar jarum mahupun sebesar dunia 
ini. Setaraf saja ALLAH hendak menghapuskan benda yang 
besar dengan benda yang kecil. Kalau ALLAH hendak hapus- 
kan jarum itu dengan sekelip mata kita, maka ALLAH juga 
berqudrah menghapuskan dunia ini dengan sekelip mata. Jadi, 
satu bentuk saja sifat Qudrah yang ada pada ALLAH SWT. 

Begitulah juga dengan sifat melihat ALLAH SWT. Tidak 
boleh kita katakan yang sifat melihat ALLAH itu berpering- 
kat-peringkat yang mana kalau dalam gelap ALLAH tidak 
nampak tetapi kalau dalam terang ALLAH nampak. Mana- 
kala kalau jauh kecil saja pada penglihatan ALLAH dan kalau 
dekat, baru jelas ALLAH nampak. Tidak demikian sifat 
mehhat bagi ALLAH SWT. Pada penglihatan ALLAH, tidak 
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kira jauh atau dekat, kecil atau besar, dalam gelap atau dalam 
terang, terlindung atau tidak, semuanya sama saja dan setaraf. 

Begitu juga bagi sifat kehendak atau Iradah ALLAH 
SWT; sama ada kehendak ALLAH itu perkara yang mudah 
atau susah pada pandangan kita, pada ALLAH sama saja. 
Kalau sesuatu perkara itu kecil, mudah bagi kita mendapat- 
kannya. Tetapi kalau ia terlalu besar, terpaksalah kita meran- 
cangnya, lima tahun, 10 tahun dan sebagainya. Sebab itu 
jugalah manusia terpaksa merancang projek-projeknya men- 
jadi 5 atau 10 tahun dan sebagainya. 

Seterusnya bagi ilmu ALLAH, ia tidak seperti ilmu 
makhluk. Dmu makhluk berbilang-bilang seperti kadang- 
kadang kita boleh dapat banyak ilmu dan kadang-kadang ilmu 
kita kembali berkurang kerana banyak yang dah terlupa. 
Sedangkan ilmu ALLAH sentiasa lengkap, sempuma dan 
tetap. Tidak pula ada ketikanya kurang dan ada ketikanya 
lebih. 

Jadi sifat ALLAH SWT itu adalah esa dan tidak berbi- 
lang-bilang. Dan mustahil juga adanya satu sifat lain yang 
sama dengan sifat-sifat ALLAH. Tidak akan terjadi adanya 
satu kuasa lain sama ada kuasa itu yang kita beri nama atau 
tidak, yang sama sifatnya dengan sifat ALLAH. 

Katalah ada orang berkata, “Sifat benda itu macam sifat 
Tuhan yang kita sembah.” Mustahil! Akal kita tidak dapat 
menerima teijadinya satu kuasa lain yang padanya ada sifat- 
sifat yang serupa dengan sifat ALLAH seperti qudrahnya 
sama dengan Qudrah ALLAH iaitu kalau kuasa itu hendak 
menjadikan sesuatu, dia juga boleh menjadikannya 
sebagaimana ALLAH menjadikan sesuatu. Ini mustahil. 
Kerana, sifat-sifat yang esa atau tunggal itu hanya berlaku 
pada zat ALLAH SWT sahaja. Ia tidak akan berlaku dan 
mustahil berlaku pada makhluk-makhluk yang lain. 

Seterusnya, perbuatan ALLAH juga esa dengan maksud 
tidak ada perbuatan lain yang menyamai perbuatan ALLAH 
yakni memberi bekas pada mengadakan dan mentiadakan. 

Kalaulah ada orang berkata yang ada satu perbuatan sama 
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ada perbuatan malaikat atau perbuatan jin atau perbuatan wali- 
wali ALLAH atau perbuatan sebarang makhluk yang menya- 
mai perbuatan ALLAH SWT pada mengadakan sesuatu atau 
mentiadakannya, pada hendak menjadikan sesuatu atau tidak 
mahu menjadikannya atau memusnahkannya, maka hukum- 
nya adalah syirik. Sedangkan ALLAH bertiian: 

j Oj J U jSMi 

Sesungguhnya ALLAH 9A/T tidak akan mengampunkan 
mereka yang mensyirikkan-Nya sebaliknya DIA meng- 
ampunkan dosa-dosa selain itu terhadap siapa yang 
DIA kehendaki. 

(An Nisa’: 48) 






Dalam hal ini, jangan sekali-kali kita percaya akan ada- 
nya suatu kuasa yang lain selain kuasa ALLAH, pada men- 
gadakan atau mentiadakan, pada menjadikan atau memusnah- 
kan. Hendaklah kita percaya yang hanya perbuatan ALLAH 
sahaja yang boleh memberi bekas. Lain dari perbuatan 
ALLAH tidak boleh memberi bekas. Jin atau syaitan atau 
sebarang makhluk lain misalnya, semuanya tidak boleh mem- 
beri bekas kepada perbuatannya. 

Tetapi inilah yang susah hendak kita tanamkan di dalam 
jiwa kita. Jiwa yang telah dapat berkeyakinan bahawa hanya 
perbuatan ALLAH saja yang boleh memberi bekas, itulah 
yang dikatakan jiwa tauhid. Hanya jiwa tauhid sahaja yang 
boleh mengelakkan diri daripada teijerumus kepada dosa 
syirik. Fikiran tauhid masih lemah kalau berhadapan dengan 
situasi-situasi yang mencemaskan. 

Katalah kita sedang berjalan-jalan, dan tiba-tiba terserem- 
pak dengan seekor anjing besar yang ganas. Bagaimanakah 
perasaan kita ketika itu? Tentunya kita akan berkata, “Kalau 
anjing ini menggigit aku, binasalah aku. Matilah aku dibuat- 
nya.” Kata-kata yang demikian terus membawa kita kepada 
syirik. Seandainya benar anjing itu menggigit dan ditaqdir- 
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kan kita mati tanpa sempat membetulkan keyakinan awal tadi, 
maka matilah kita dalam aqidah yang syirik. Akan kekallah 
di dalam Neraka selama-lamanya. 

Perhatikanlah betapa mudaimya kita boleh jatuh syirik. 
Dalam keadaan yang secemas itu, tentunya kita tidak dapat 
memikirkan pengajian kita mengenai ketauhidan kepada 
ALLAH. Tetapi kalau hati kita yang telah bertauhid kepada 
ALLAH, dalam keadaan yang cemas itu, kita masih lagi 
tenang kerana hati kita mempunyai keyakinan bahawa anjing 
yang walau macam mana besar dan ganas sekahpun tidak 
akan boleh merosakbinasakan kita. 

Yang boleh merosakbinasakan kita hanyalah ALLAH. 
Cuma sudah ALLAH jadikan yang tiap-tiap sebab itu mem- 
bawa akibat. Oleh itu, sekiranya ditaqdirkan kita digigit anjing 
itu dan kemudian binasa, maka itu memang sudah kehendak 
ALLAH. Hakikatnya ALLAH-lah yang membinasakan kita, 
bukan anjing itu. 

Hanya dengan jiwa tauhid sahaja yang boleh membantu 
pemikiran dan tindakan kita di dalam keadaan yang cemas 
seperti itu. Dengan sekadar berakal tauhid sahaja, kita boleh 
terjerumus kepada syirik. Tetapi kalau kita dapat menanam- 
kan jiwa tauhid, kita tidak akan cemas berhadapan dengan 
situasi demikian. Jangankan berhadapan dengan anjing besar 
dan ganas itu, berhadapan dengan kuasa-kuasa yang lebih 
besar pun kita tidak takut. Datanglah kuasa besar mana se- 
kali pun hatta kuasa besar seperti Rusia atau Amerika, umat 
Islam yang benar-benar berjiwa tauhid tidak akan gentar. 

Malangnya, perasaan dan roh demikian tidak ada lagi di 
dalam jiwa umat Islam. Roh tauhid sebenamya sudah ALLAH 
cabut daripada jiwa umat Islam hingga menjadikan umat 
Islam pengecut-pengecut belaka. Sedangkan umat Islam yang 
benar-benar mempunyai roh tauhid adalah umat yang berani- 
berani belaka. Tidak takut dan tidak gentar dengan ancaman- 
ancaman atau cakap-cakap gertak. 

Dan inilah yang beratnya dalam mengkaji dan mempelajari 
ilmu tauhid. Sekadar hendak mendapatkan ilmunya sahaja 
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adalah mudah tetapi untuk benar-benar mempunyai roh tauhid 
amat sukar sekali. Hendak belajar taubid sampai terasa di 
dalam hati pergantungan diri kita hanya kepada ALLAH, 

itulah yang susahnya. Hendak merasakan di dalam hati 
bahawa hanya kuasa dan perbuatan ALLAH saja yang boleh 
memberi bekas pada diri kita, itulah yang susahnya. Kalau 
berlaku sesuatu pada diri kita umpamanya, hendaklah kita 
yakini sungguh-sungguh yang perbuatan itu hakikatnya 
perbuatan ALLAH kerana tidak ada perbuatan lain yang 
menyamai perbuatan ALLAH. Inilah yang amat sukar. 

Kalau keyakinan kita tepat, sebab-sebab yang membawa 
kepada akibat itu hanyalah sunnatullah saja. Memang sudah 
ALLAH kehendaki yang tiap-tiap perkara itu terjadinya ber- 
sebab. Kalau mati misalnya, ia adalah disebabkan sakit; boleh 
jadi digigit anjing atau dilanggar kereta atau terjatuh dalam 
sungai atau sakit perut dan sebagainya. Begitu jugalah dalam 
kejadian-kejadian yang lain; seperti hendak anak disebabkan 
perkahwinan, kenyang disebabkan makan, berjaya disebabkan 
pandai dan lain-lainnya. 

Namun demikian, seperti yang telah kita sebut dalam bab 
terdahulu, kalau ALLAH hendak jadikan sesuatu itu tanpa 
sebab, boleh juga. Lihat saja betapa api yang panas tidak 
membakar ketika Nabi Ibrahim dilontarkan oleh Namrud ke 
dalamnya; lahimya Nabi Isa a.s. tanpa bapa; Nabi Adam a.s. 
dijadikan tanpa bapa dan ibu. Semua perkara ini ALLAH 
jadikan tanpa sebab untuk menunjukkan kepada kita betapa, 
kalau ALLAH kehendaki sesuatu itu tanpa sebab, ALLAH 
berkuasa berbuat demikian. Dengan ini akan terselamat aqidah 
umat yang kelak akan menyangka bahawa ALLAH tak ber- 
kuasa menjadikan sesuatu tanpa sebab. 

Jadi, sekali-sekala ALLAH tunjukkan kepada manusia 
yang ALLAH itu berkuasa menjadikan sesuatu walaupun 
tanpa sebab. Dengan ini kita sedar bahawa kuasa ALLAH 
itu adalah mutlak. Tak ada sebab pun, ALLAH boleh juga 
menjadikan sesuatu itu. 

Seterusnya, yang dimaksudkan esanya perbuatan ALLAH 
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itu juga ialah bahawa perbuatan ALLAH hendak menjadikan 
sesuatu itu tidak ada campurtangan perbuatan-perbuatan kuasa 
lain. Umpamanya, ALLAH menjadikan alam ini sama ada 
yang dapat kita lihat mahupun yang tidak dapat kita lihat, 
tanpa pakatan dengan sebarang perbuatan kuasa lain. Ertinya, 
tidak ada perbuatan kuasa lain yang bergotong-royong 
bersama ALLAH untuk menjadikan alam ini. Semuanya 
perbuatan ALLAH SWT sahaja. 

Jadi, nyatalah pada kita bahawa mustahil ALLAH Taala 
itu berbilang sama ada pada zat-Nya, pada sifat-Nya ataupun 
pada perbuatan-Nya. Hal ini tidak mahu diterima oleh akal. 
Yang mahu diterima oleh akal ialah wajibnya ALLAH Taala 
itu bersifat esa sama ada pada zat-Nya, pada sifat-Nya atau- 
pun pada perbuatan-Nya. 

7. ‘Ajzun 

Sifat mustahil yang ketujuh pada ALLAH SWT ialah ajzun 
iaitu lemah. Mustahil ALLAH SWT itu lemah. Seperti kita 
katakan, ALLAH itu membuat segala mukminat iaitu segala 
yang baharu, segala yang harus atau sekalian alam ini. 
Dikatakan mumkinat adalah kerana terjadinya alam ini sama 
ada alam yang dapat kita lihat seperti alam manusia, alam 
haiwan, alam tumbuhan dan lain-lainya mahupun alam yang 
tidak dapat kita lihat seperti Alam Malaikat, Alam Kubur, 
Alam Akhirat dan lain-lainnya, semuanya harus bagi ALLAH. 

Bukan mesti bagi ALLAH menjadikannya. Tetapi oleh 
kerana ALLAH sudah memilih untuk menjadikannya, maka 
terjadilah semuanya itu. Namun ALLAH berkuasa memilih 
untuk tidak menjadikannya. Inilah yang dikatakan, harus 
sahaja bagi ALLAH menjadikan yang baharu ini. 

Jadi, ALLAH mengadakan segala yang harus ini, tidak 
boleh kita katakan yang ALLAH lemah memperbuatnya. 
Lebih-lebih lagi segala yang harus itu, seperti bulan, bintang, 
langit dan matahari, manusia, tumbuh-tumbuhan, haiwan dan 
sebagainya, telah terjadi dan dapat kita saksikan depan mata 
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kita sendiri. Tentulah ia membuktikan kepada kita yang 
ALLAH itu tidak lemah menjadikannya kerana kalau ALLAH 
lemah, tentunya seluruh alam ini tidak akan terjadi. 

Begitu juga mustahil pada ALLAH Taala itu, setelah 
menjadikan alam ini, lemah pula hendak menghapuskannya. 
Tidak mungkin terjadinya demikian. Kerana sepertimana 
berdaya upayanya ALLAH mencipta, maka berdaya upaya 
jugalah ALLAH menghapuskannya. Maka di sini, keyakinan 
kita ialah, mustahil ALLAH itu lemah sama ada lemah 
menjadikan sesuatu mahupun lemah menghapuskan sesuatu 
itu setelah menjadikannya. 

8. Karahiyah 

Sifat mustahil yang kelapan bagi ALLAH ialah karahiyah 
yakni “tergagah”. Ertinya, mustahil bagi ALLAH SWT 
menjadikan alam ini tanpa berkehendak. Sekiranya ALLAH 
tidak berkehendak, tetapi tiba-tiba alam ini terjadi, tentulah 
terjadinya alam ini akibat digagahi. Kalau begitu, tentulah ada 
suatu kuasa lain yang menggagahi atau memaksa ALLAH. 
Seolah-olah alam ini terjadi kerana ALLAH dipaksa berbuat 
demikian. Dan kalaulah ALLAH dipaksa, tentulah yang 
memaksa ALLAH itu lebih gagah. Jika demikian, dengan sen- 
dirinya akal kita mengatakan yang ALLAH itu lemah kerana 
ada yang lain lebih gagah yang dapat memaksa ALLAH 
menjadikan alam ini. 

Manakala kalau ALLAH lemah, maka tentulah ALLAH 
tidak dapat menjadikan alam ini termasuk diri kita. Yang 
demikian, dengan sendirinya akan ternafi bahawa ALLAH itu 
lemah. 

Jelaslah bahawa ALLAH itu gagah dan berkuasa kerana 
telah berdaya upaya menjadikan alam ini. Dan kerana telah 
terjadinya alam ini, maka tentulah terjadinya itu dengan pihh- 
an dan kehendak ALLAH sendiri. Mustahil ALLAH menjadi- 
kannya secara terpaksa. 

Dan mustahil juga ALLAH menjadikan alam ini secara 
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lupa. Makna lupa ini ialah suatu keadaan yang mulanya ada 
ilmu pengetahuan dan kemudian melalui masa, ilmu penge- 
tahuan itu hilang. Jadi bila kita sebut lupa, ertinya pada 
mulanya memang kita tahu satu-satu perkara itu tetapi kemu- 
diannya pengetahuan kita itu hilang, menjadikan kita lupa. 
Kalau awal-awal lagi kita memang tidak tahu tentang satu- 
satu perkara, tiba-tiba kita hendak memikirkannya, itu bukan 
dinamakan lupa. 

Lupa ini pula berbeza dengan lalai. Kerana lalai boleh 
berlaku sama ada pada mulanya sudah ada ihnu pengetahuan 
itu atau pun tidak ada. Jadi lalai ird dikatakan am atau suatu 
keadaan yang umum manakala lupa ialah suatu keadaan yang 
khusus kerana tertentu pada mulanya ada berUmu pengetahu- 
an. 

Dengan itu, adalah mustahil ALLAH menjadikan alam ini 
dalam keadaan terlupa ataupun Ialai. Kerana kalau ALLAH 
itu lalai atau lupa, maka dengan sendirinya temaJi sifat Iradah 
ALLAH SWT. Kerana Iradah atau kehendak itu berkait 
dengan ilmu pengetahuan. Sekiranya ALLAH lupa atau lalai, 
bererti ALLAH tidak ada ilmu. Dengan sendirinya kalau 
sudah tidak ada ihnu, maka tidaklah ada di dalam ingatan. 
Manakala kalau sesuatu itu tidak ada di dalam ingatan, maka 
tentulah tidak ada kehendak. 

Mana mungkin kita berkehendak kepada sesuatu kalau ia 
tidak ada di dalam ingatan kita. Katalah kita tidak pemah tahu 
tentang sate, tidak pemah melihatnya dan tidak pemah dengar 
orang bercerita mengenainya. Dengan kata lain, pengetahuan 
mengenai sate langsung tidak ada dalam ingatan kita. Boleh- 
kah terjadi yang kita berkehendak kepada sate itu? Tentu tidak 
mungkin kerana ia tidak ada di dalam pengetahuan kita. 

Jadi kalau ALLAH itu menjadikan alam ini secara lupa 
atau secara lalai, maka akan temafilah Iradah ALLAH. Kerana 
Iradah itu akan berlaku dengan adanya ilmu pengetahuan. 
Kalau tidak ada ilmu pengetahuan, tidak akan adalah kehen- 
dak. Dan kalaulah ALLAH tidak berkehendak, tentunya tidak 
akan terjadi alam ini. Sedangkan alam ini sudah pun terjadi 
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di depan mata kita. Kerana itu, tentulah ALLAH berkehen- 
dak dalam menjadikan alam ini. Dan dengan itu, tentulah alam 
ini sudah ada dalam pengetahuan ALLAH. Oleh itu, mustahil 
ALLAH SWT menjadikan alam ini dalam keadaan lupa atau 
lalai 

Dan mustahil juga ALLAH menjadikan alam ini secara 
‘illah (^U) atau secara sebab. Maknanya, dikatakan wujud 
ALLAH Taala itu melazimkan wujud kainat (obl^) yakni 
segala yang ada (makhluk). Seperti lazim ma’lul dengan 
‘illah, umpamanya gerak tangan ‘illah gerak cincin. 

Untuk mudah kita faham pemyataan bahawa adalah 
mustahil ALLAH menjadikan alam ini denganhllah, kita 
ambil jari kita sebagai contoh. Pada jari kita itu pula katalah 
ada sebentuk cincin. Kita bertujuan hendak mengerakkan jari 
tetapi apabila jari kita bergerak, ia menjadi sebab pula cincin 
yang ada di jari itu bergerak. Itulah dikatakan ma’lul. 

Sebab jari kita bergerak, maka menjadi sebab pula cin- 
dn itu bergerak. Secara automatik, cincin itu bergerak. Pada- 
hal yang hendak digerak hanyalah jari; tidak temiat dan tidak 
terlintas hendak menggerakkan cincin. Cuma kerana kebetul- 
an cincin berada di jari, maka ia ikut bergerak sama. 

Tetapi ALLAH dalam menjadikan alam ini tidak demi- 
kian. Tidak boleh kita katakan yang disebabkan zat ALLAH 
SWT itu wujud, maka menjadi sebab pula wujudnya alam. 
Inilah yang dimaksudkan dengan mustahil ALLAH menjadi- 
kan alam ini dengan ‘illah. 

Tidak mungkin atau mustahil berlaku yang alam ini ter- 
jadi disebabkan adanya zat ALLAH. Kerana alam ini terjadi 
dengan kehendak ALLAH. Sudah sengaja ALLAH memilih 
untuk menjadikan alam ini, maka terjadilah ia, bukan secara 
automatik. Bukan disebabkan adanya zat ALLAH seperti- 
mana gerakan jari menjadi sebab cincin bergerak. Dalam 
‘menggerakkan jari hingga menjadi sebab cincin tergerak, itu 
perbuatan kita. Perbuatan ALLAH tidak demikian. 

Begitu juga, tidak boleh kita katakan yang ALLAH 
menjadikan alam ini secara tabiat. Untuk memahaminya, kita 
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contohkan api yang tabiatnya menghanguskan; air tabiatnya 
menyejukkan; angin tabiatnya menyejukkan; dan sebagainya. 

Jadi, kalau kita mengiktiqadkan yang ALLAH menjadi- 
kan alam ini secara tabiat, maka ertinya, tabiat zat ALLAH 
itu adalah menjadikan. Yang demikian nanti, kita akan me- 
Iazimkan yang disebabkan adanya zat ALLAH, maka terjadi- 
nya alam ini. Dan manakala kita mengatakan yang adanya 
alam ini disebabkan adanya zat ALLAH, maka nanti secara 
automatik pula kita akan mengiktiqadkan yang alam ini juga 
qadim. Kerana, sepertimana yang telah kita pelajari, zat 
ALLAH itu qadim. Kerana zat ALLAH itu qadim, dan kita 
pula mengatakan yang terjadinya alam ini sebab adanya zat 
ALLAH (dengan ‘illah atau tabiat), maka secara tidak lang- 
sung kita telah mengiktiqadkan yang alam ini qadim. 

Ini tidak betul kerana yang qadim hanya zat ALLAH 
sahaja. Selain zat ALLAH, tidak ada yang qadim. 

Tetapi inilah keyakinan setengah-setengah ahli falsafah 
termasuklah setengah-setengah ahli falsafah Islam yang 
kurang berhati-hati. Mereka sanggup mengatakan yang alam 
ini qadim sepertimana qadimnya zat ALLAH. Kerana, mereka 
meyakinkan yang alam ini terjadi dengan ‘illah ataupun tabiat. 
Dan di antara mereka yang mengiktiqadkan demikian ialah 
setengah-setengah golongan muktazilah. 

Iktiqad demikian akan membawa kepada syirik. Ia 
terkeluar daripada A1 Quran dan Sunnah. Sebab itulah, akal 
kita ini perlu kita kawal supaya jangan terkeluar dari A1 Quran 
dan Sunnah. Peranan ilmu falsafah atau ilmu mantik adalah 
untuk mempertajamkan akal serta memperluaskan ilmu pe- 
ngetahuan, tetapi dalam pada itu, akal mestilah sentiasa di- 
suluh oleh A1 Quran dan Sunnah agar tidak membawa kita 
kepada jurang kesesatan. 

Sebenarnya, perkembangan pengajian ilmu falsafah atau 
ilmu mantik ini bermula ribuan tahun sebelum lahimya Nabi 
Isa as. lagi. Ilmu ini dimiliki oleh orang-orang Yunani. Cuma, 
timbulnya ilmu falsafah ini di dalam masyarakat Islam ialah 
dalam zaman pemerintahan Abbasiyah temtamanya semasa 
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pemerintahan A1 Makmun. Di waktu itu pemerintahan umat 
Islam sudah luas dan ilmu yang telah dimiliki oleh umat Islam 
sudah semakin bertambah temtamanya ilmu A1 Quran dan 
Hadis. A1 Makmun selanjutnya menggalakkan ulama-ulama 
yang mampu, untuk mengkaji dan memiliki ilmu-ilmu bangsa 
lain pula, termasuklah ilmu pengetahuan orang-orang Yunani. 
Agar dengan itu, semakin luas lagi ilmu pengetahuan umat 
Islam. 

Maka A1 Makmun pun menyuiuh ulama-ulama Islam 
ketika itu mendapatkan naskhah-naskhah pengajian orang 
Yunani temtamanya yang dituhs oleh ahli falsafah mereka 
yang terkenal seperti Socrates, Pluto dan lain-lain, untuk 
diterjemahkan ke bahasa Arab supaya dapat dibaca oleh 
semua umat Islam. 

Pada mulanya, bangsa Yunani tidak mahu memberinya 
kerana mereka tidak mahu umat Islam menjadi pandai dengan 
ilmu pengetahuan mereka. Tetapi kemudiannya mereka mem- 
benarkannya setelah mereka fikirkan betapa inilah peluang 
bagi mereka untuk menghancurkan aqidah umat Islam me- 
lalui ilmu pengetahuan dan ilmu mantik yang mereka susun. 
Atas maksud ini, mereka pun membenkan naskhah-naskhah 
ilmu falsafah mereka yang tersimpan ribuan tahun itu untuk 
diteijemah dan dikaji oleh umat Islam. 

Dan umat Islam teratamanya pakar-pakar dan para ulama 
ketika itu mulalah menyusun buku-buku ilmu pengetahuan 
berdasarkan ilmu falsafah bangsa Yunani. Mereka kaji serta 
mereka halusi dan mereka saring mana yang salah, yang 
khurafat dan yang bercanggah dengan Islam. Teijemahan- 
terjemahan itu pun mereka edarkan kepada seluruh umat Islam 
hingga lahirlah ahli-ahli cerdik pandai Islam kesan dari mem- 
pelajari ilmu mantik itu. Di antaranya seperti Imam Ghazali 
rahimahullahu taala, Ibn Rusyd, A1 Farrabi, Ibn Sina dan 
lain-lain lagi. 

Malangnya, dalam berhati-hatinya umat Islam menyusun 
dan menghalusi ilmu falsafah Yunani itu, ada juga ahli fal- 
safah Islam yang terseleweng. Beijaya juga maksud bangsa 
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Yunani itu. Mereka yang terseleweng itu ialah ahli-ahli fal- 
safah Islam yang mengiktiqadkan bahawa alam ini qadim 
sepertimana qadimnya ALLAH SWT. 

Bahkan setengah-setengahnya hingga mahukan Syurga 
dan Neraka itu pun dilojikkan dengan akal. Ertinya, mereka 
mahu mengkaji Syurga dan Neraka itu secara falsafah juga. 
Dan dalam pada itu, ada pula setengah-setengah ahli falsafah 
yang terseleweng mengiktiqadkan bahawa nikmat yang diper- 
olehi oleh orang Mukmin di dalam Syurga itu bukan nikmat 
jasmani dan rohani tetapi nikmat rohani sahaja. Padahal me- 
ngikut iktiqad Ahli Sunnah Wal Jamaah, nikmat di dalam 
Syurga bagi orang-orang Mukmin ialah kedua-dua jasmani 
dan rohani. 

Ada pula yang mengiktiqadkan bahawa orang yang mati 
membawa dosa-dosa besar, duduknya di Akhirat adalah di 
antara Syurga dan Neraka. Kerana, pada mereka, yang di 
Syurga itu ialah orang Mukmin dan di Neraka itu ialah orang 
kafir. Sedangkan orang yang berdosa, kafir pun tidak, Muk- 
min pun tidak. 

Demikian jauhnya terseleweng ahli-ahli falsafah Islam 
yang terlalu bergantung kepada lojik akal hingga terlupa 
kepada A1 Quran dan Sunnah. Mereka ketepikan A1 Quran 
dan Sunnah, dan berpegang kepada lojik akal mereka. 
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BAHASAN SIFAT- 
SIFAT MUSTAHIL 
BAGl ALLAH 

9. Jahil 

10. Maut 

11. Samam 

12. ‘Amma 

13. A1 Bakamu 





MATAN 





ang kesembilan — Jahil. Ertinya tiada mengetahui 
seperti dikatakan Tuhan tiada mempunyai pengetahuan 
sama sekali atau seumpamanya iaitu syak, zan dan 
waham pada barang yang diketahui daripada yang wajib, 
yang mustahil dan harus. 

Yang kesepuluh — Maut. 

Ertinya mati, seperti dikatakan Tuhan hidup dengan 
bemyawa atau bersusun daripada anasir yang empat; api, air, 
tanah dan angin, atau hidup-Nya berkehendakkan makan dan 


Yang kesebelas — Samam. 

Ertinya tuli, seperti dikatakan Tuhan mendengar dengan alat 
lubang telinga, atau Ia mendengar pada yang hampir tetapi 
tiada mendengar pada yang jauh atau Ia mendengar pada 
yang bersuara sahaja. 

Yang kedua belas — ‘Amma. 

Ertinya buta, seperti dikatakan melihat Tuhan dengan biji 
mata atau tiada melihat ketika gelap atau tertentu melihat 
pada yang hampir jua. 

Yang ketiga belas — A1 Bakamu. 

Ertinya kelu, seperti dikatakan Ia berkata-kata dengan 
berhuruf, bersuara, berlidah atau ada dahulu kemudian 
sebagaimana yang baharu berkata. 
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9. Jahil 

SIFAT yang ke-9 yang mustahil pada ALLAH SWT ialah 
jahil, yang bererti tidak mengetahui. Adalah mustahil pada 
ALLAH SWT itu terjadinya sifat tidak mengetahui. Akal kita 
tidak dapat menerima yang ALLAH itu memiliki sifat jahil 
ini. Lantaran akal juga tidak mahu manerima kalau ada orang 
yang mengatakan bahawa ALLAH langsung tidak mem- 
punyai ilmu pengetahuan atau sama sekali tidak mengetahui. 
Begitu juga, akal kita tidak dapat menerima bahawa bagi 
ALLAH, sebahagian saja yang diketahui-Nya dan sebahagi- 
an yang lain tidak. 

Seterusnya mustahil juga berlakunya pada ALLAH SWT 
itu keadaan syak atau zan atau waham kepada perkara-per- 
kara yang diketahui-Nya sama ada perkara itu yang wajib, 
yang mustahil ataupun yang harus. Keadaan syak ialah suatu 
keadaan yang sama berat di antara mengetahui dengan tidak 
mengetahui. Ertinya, 50 peratus daripadanya mengetahui dan 
50 peratus lagi tidak mengetahui. Mustahil keadaan syak 
begini berlaku pada ALLAH SWT. 

Seperti umpamanya, ALLAH itu syak tentang perkara 
yang wajib, yang mustahil dan yang harus. Perkara-perkara 
yang wajib ialah zat ALLAH SWT dan sifat-sifat-Nya. Tidak 
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boleh kita katakan yang ALLAH SWT itu syak pada zat dan 
sifat-sifat-Nya. Mustahil ALLAH SWT syak pada sifat-sifat- 
Nya seperti ALLAH itu syak pada sifat Qudrah-Nya, sifat 
Ilmu-Nya, sifat Iradah-Nya atau sifat-sifat yang lain. Ini 
semuanya tidak boleh berlaku. Ia adalah mustahil. 

Begitu jugalah, tidak akan berlaku pada ALLAH SWT itu 
syak pada perkara-perkara yang mustahil. Mustahil ALLAH 
itu syak dan ragu tentang ada dan tidaknya perkara yang mus- 
tahil seperti ALLAH itu syak pada “tiada Tuhan yang lain 
yang disembah melainkan ALLAH”. Kita tahu bahawa tidak 
ada Tuhan yang disembah melainkan ALLAH. Hanya 
ALLAH saja yang kita sembah. Tentang ini, mustahil ALLAH 
merasa syak dan ragu tentang apakah benar atau tidak tiada 
Tuhan lain yang disembah melainkan ALLAH. 

Sebaliknya ALLAH memang mengetahui betul bahawa 
tiada Tuhan lain yang disembah melainkan Dia. 

Dan seterusnya, mustahil juga berlaku pada ALLAH SWT 
itu syak atau ragu tentang perkara yang harus atau perkara 
yang mumkin yakni perkara-perkara selain ALLAH (mahasis- 
wallah) — alam atau seluruh makhluk seperti manusia, hai- 
wan, tumbuh-tumbuhan, langit dan bumi. Mustahil ALLAH 
bersifat syak atau ragu pada perkara-perkara yang harus ini. 
Katakan ada orang mengatakan yang ALLAH itu syak, “Ada- 
kah atau tidak negara Malaysia ini?” Mustahil ALLAH 
mempunyai syak demikian. Adalah suatu kesalahan besar bagi 
orang yang mengatakan bahawa ALLAH itu mempunyai syak 
tentang perkara-perkara yang harus 

Yang sebenamya, setiap perkara yang harus itu ada di 
dalam pengetahuan ALLAH, kerana setiap perkara yang harus 
itu, ALLAH yang menjadikan. ALLAH mengetahui semua- 
nya secara terperinci. Katalah buku ini. Kita mengetahuinya 
melalui apa yang dapat kita lihat dan kita rasa saja. Berapa 
banyak juzuk yang menjadi kertas itu hingga kepada juzuk 
yang sebesar zarah pun, ALLAH tetap mengetahuinya. 

Kemudian, adalah mustahil yang ALLAH SWT itu ber- 
sifat zan iaitu satu keadaan, 75 peratus mengetahui dan 25 
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peratus tidak mengetahui (lebih berat kadar mengetahuinya 
daripada syak). Tidak boleh kita katakan yang ALLAH itu zan 
pada perkara-perkara yang diketahui-Nya. 

Umpamanya, kita tidak boleh mengatakan yang ALLAH 
itu zan kepada perkara yang wajib seperti zan pada zat dan 
sifat-Nya. Atau misalnya, kita tidak boleh mengatakan yang 
ALLAH SWT itu zan pada yang mustahil dan juga pada yang 
hams. Semua ini mustahil pada ALLAH SWT. 

Mustahil juga bagi ALLAH SWT itu bersifat waham pada 
perkara yang diketahui-Nya. Waham adalah suatu keadaan 
dalam mana yang tidak diketahui lebih banyak daripada yang 
diketahui. Hanya 25 peratus saja yang diketahui, 75 peratus 
tidak diketahui. Mustahil ALLAH bersifat waham pada per- 
kara-perkara yang wajib, yang hams mahupun yang mustahil. 

Seterusnya, kalau dikatakan yang ALLAH itu bersifat 
jahil, maka akan temafilah sifat Iradah ALLAH SWT. Mana- 
kala temafi sifat Iradah ALLAH SWT, maka akan temafi 
pulalah sifat Qudrah-Nya. Ertinya, kalaulah ALLAH bersifat 
tidak mengetahui, maka tentulah ALLAH juga bersifat tidak 
menghendaki kerana mungkin ALLAH menghendaki sesuatu 
yang Dia tidak tahu. 

Setiap yang ALLAH kehendaki tentunya sudah ada di 
dalam pengetahuan ALLAH. Jadi, kalaulah ALLAH itu jahil 
atau bersifat tidak mengetahui, sudah tentulah kehendak-Nya 
tidak akan berlaku. Sedangkan, segala kehendak ALLAH 
dengan terjadinya seluruh alam ini sudah pun berlaku di depan 
mata kita. Sudah tentulah apa yang terjadi itu semuanya sudah 
ada di dalam pengetahuan ALLAH. Yang demikian, tidak 
mungkinlah ALLAH bersifat tidak mengetahui. 

Seterusnya, bila dikatakan ALLAH bersifat menghendaki 
kerana segala-gala itu ada di dalam pengetahuan-Nya, tentu- 
lah terjadinya segala yang dikehendaki itu adalah dengan 
Qudrah-Nya juga. Ertinya, sebelum wujud seluruh alam ini, 
ALLAH sudah mengetahui apa yang hendak diwujudkan-Nya, 
dan apa yang hendak diwujudkan-Nya itu dijadikan dengan 
Qudrah-Nya juga. 
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Kerana berkehendaknya ALLAH untuk menjadikan alam 
ini, maka terjadilah ia seperti yang kita lihat di depan mata 
kita. Kalau ALLAH tidak berkehendak untuk menjadikan 
alam ini, sudah tentu ia tidak akan terjadi. Tetapi oleh kerana 
ALLAH sudah memilih untuk menjadikannya, maka terjadi- 
lah alam ini. Semuanya itu adalah kehendak ALLAH sendiri, 
dan ia dijadikan atas Qudrah-Nya. 

Dengan itu, berkehendaknya ALLAH kepada yang dijadi- 
kan-Nya bererti ALLAH ‘itu bersifat mengetahui. Mustahil 
ALLAH bersifat tidak mengetahui atau jahil. Tidak boleh 
kita mengiktiqadkan yang ALLAH bersifat tidak mengetahui 
sama ada tidak mengetahui langsung atau sebahagiannya 
mengetahui dan sebahagiannya tidak mengetahui. Juga, tidak 
boleh kita katakan yang ALLAH bersifat syak atau zan 
atau waham kepada perkara-perkara yang wajib, yang 
mustahil dan yang harus. 

10. Maut 

Sifat yang ke-10 yang mustahil pada ALLAH SWT ialah 
maut atau mati. Sifat ini juga tidak mahu diterima oleh akal 
pada ALLAH SWT. Sebab, kalau kita katakan yang ALLAH 
itu mati, tentulah ada yang mematikan. Dan kalau ada yang 
mematikan, tentulah yang mematikan itu lebih kuasa dan,lebih 
gagah daripada yang dimatikan. Yang demikian pula, bererti- 
lah yang dimatikan itu bersifat lemah. Sekiranya yang ber- 
sifat lemah itu ALLAH SWT, maka tentulah alam ini tidak 
boleh terjadi. Sedangkan alam ini sudah pun terjadi. 

Hal ini dengan sendirinya menunjukkan bahawa ALLAH 
SWT tidak lemah. Dengan itu juga, kalau kita bahaskan se- 
terusnya, nanti kita akan dapati yang ALLAH itu tidak mati. 
Kerana itulah mustahil ALLAH bersifat mati. 

Seterusnya, tidak boleh juga dikatakan yang ALLAH 
hidup dengan bemyawa. Kerana kalau ALLAH hidup dengan 
bemyawa, berertilah ALLAH pasti mati. Kerana ALLAH 
telah mengatakan dalam fir-man-Nya: 
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Setiap yang bernyawa akan menempuh mati. 

(Ali Imran: 185) 

Jadi, mustahil ALLAH hidup dengan bemyawa kerana 
kalau ALLAH hidup dengan bemyawa, akan ada penyudah- 
an bagi ALLAH SWT. Yang demikian, akan temafi pulalah 
sifat Baqa’ pada ALLAH SWT sepertimana yang telah kita 
perkatakan dalam bab yang terdahulu. 

Oleh itu, akal kita bukan saja tidak boleh menerima 
bahawa ALLAH SWT bersifat mati, bahkan akal kita tidak 
juga boleh menerima yang hidupnya ALLAH SWT adalah 
dengan bemyawa. Sepertimana juga, akal kita tidak boleh 
menerima yang hidupnya ALLAH SWT dengan terdiri dari 
empat anasir iaitu tanah, air, api dan angin. Yang terjadi 
daripada empat bahan itu adalah makhluk terutamanya 
manusia. ALL AH SWT tidak demikian. 

Kemudian, mustahil bagi ALLAH itu hidup dengan 
memerlukan makan dan minum. Yang hidup memerlukan 
makan dan minum adalah makhluk. 

11. Samam 

Sifat yang ke-11 yang mustahil pada ALLAH ialah samam 
atau tuli. Mustahil ALLAH bersifat tuli. Akal kita tidak mahu 
menerima berlakunya tuli pada ALLAH. 

Begitu juga, mustahil dikatakan ALLAH mendengar 
dengan menggunakan lubang telinga. Yang mendengar dengan 
alat lubang tebnga adalah makhluk seperti manusia ini. 
ALLAH SWT tidak mendengar demikian. 

Kalau demikian, bagaimanakah caranya ALLAH men- 
dengar? Caranya ialah yang selayaknya dengan ALLAH 
SWT; yang selayaknya dengan kebesaran-Nya; yang selayak 
dengan kemahasucian-Nya. Hakikatnya, tidak ada siapa yang 


53 



BAHASAN SIFAT YANG MUSTAHIL BACJ ALLAH 


mengetahui. Hanya ALLAH sahaja yang mengetahuinya. 

Juga, mustahil ALLAH SWT hanya mendengar yang 
hampir sahaja, manakala yang jauh tidak didengar-Nya. 
Sebaliknya, ALLAH SWT mendengar sama ada yang dekat 
mahupun yang jauh. Ertinya, pendengaran ALLAH SWT 
adalah mutlak. 

Dan, bukan sahaja ALLAH SWT boleh mendengar yang 
dekat dan juga yang jauh, cara ALLAH SWT mendengar 
yang dekat dengan yang jauh itu adalah sama. Pendengaran 
ALLAH SWT tidak berbilang-bilang sepertimana pendengar- 
an makhluk. Kita telah pun perkatakan betapa zat, sifat (ter- 
masuk sifat mendengar) dan juga perbuatan ALLAH SWT 
tidak berbilang-bilang seperti yang berlaku pada makhluk 
seperti manusia. Bagi kita, kalau sesuatu perkara itu terlalu 
jauh, kita tidak akan dapat mendengamya. Kalau agak jauh 
sedikit, mungkin kita dengar sayup-sayup. Manakaia kalau 
perkara itu dekat sedikit, kita boleh mendengamya dengan 
kuat. Tetapi kalau ia terlalu dekat dengan telinga kita, kita 
akan mendengamya terlalu kuat. Di sini kita dapati pende- 
ngaran kita terdiri dari beberapa peringkat. Ertinya pende- 
ngaran kita berbilang-bilang. 

Tetapi mendengamya ALLAH SWT sama saja tidak kira 
sama ada perkara itu dekat atau jauh. Tidak ada beza 
pendengaran ALLAH SWT, sebab sifat mendengar-Nya tidak 
berbilang-bilang. 

Jadi mustahillah ALLAH hanya mendengar yang dekat 
sahaja dan tidak mendengar yang jauh. 

Seterusnya, adalah mustahil juga kalau ada orang berkata 
yang ALLAH hanya mendengar yang bersuara saja manakala 
yang tidak bersuara tidak dapat didengar-Nya. Ini tidak benar 
dan tidak dapat diterima oleh akal. Yang sebenamya, ALLAH 
boleh mendengar sesuatu itu sama ada bersuara atau tidak 
bersuara; sama ada berbunyi atau tidak berbunyi. Malah bisik- 
an dan lintasan hati kita pun ALLAH dapat mendengamya. 

Kita, umpamanya, tidak dapat mendengar bisikan hati kita 
kerana ia tidak bersuara. Cuma kita mengetahui apakah yang 
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dibisikkan oleh hati kita itu. Tetapi, ALLAH bukan saja 
mengetahuinya malah mendengamya. 

Begitu hebatnya pendengaran ALLAH SWT hinggakan 
bisikan hati kita yang kita sendiri tidak dapat dengar, tetap 
boleh didengar oleh-Nya. Sebab itulah, kalau kita dapat 
belajar ilmu tauhid hingga hati kita dapat menghayati 
ilmu itu, bukan sekadar akal saja mengetahuinya, timbul 
rasa takut dan gentar kita kepada ALLAH. Bila hati kita 
dapat merasakan kehebatan ALLAH SWT, jangankan kata- 
kata dan perbuatan kita hendak menderhakai ALLAH, malah 
hati kita pun takut membisikkan sesuatu yang akan men- 
derhakai ALLAH SWT. Kerana, bukan sahaja ALLAH dapat 
dengar kata-kata kita dan mengetahui perbuatan kita, malah 
bisikan hati kita pun ALLAH tahu dan ALLAH dengar. 

Sebab itulah bila kita belajar ilmu tauhid, selepas kita 
mempelajarinya dengan akal kita, hendaklah kita usahakan 
juga supaya hati kita dapat benar-benar menghayatinya agar 
kita dapat berjiwa tauhid. Cuma hal inilah yang paling susah 
hendak diusahakan. Hendak berilmu tauhid mudah kerana 
dengan mengkaji dan membahaskan sifat-sifat yang wajib, 
yang mustahil dan yang harus pada ALLAH SWT, kita dapat 
memperolehi ilmu itu. Jadilah kita orang yang berfikiran 
tauhid tetapi belum lagi berjiwa tauhid. 

Orang yang berfikiran tauhid masih lemah dalam melak- 
sanakan perintah-perintah ALLAH dan menjauhi larangan- 
larangan-Nya. Tetapi orang yang berjiwa tauhid, dia akan taat 
menjaga syariat ALLAH SWT; melaksanakan yang disuruh 
dan menjauhi yang dilarang. Sebab itu, kita perhatikan sete- 
ngah-setengah orang itu begitu banyak ilmu tauhidnya hingga 
boleh mensyarah dart membahaskannya tetapi kita dapati dia 
cuai dengan syariat ALLAH. Orang begini baharu berfikiran 
tauhid atau dengan kata lain, ilmunya yang banyak itu baharu 
di akalnya sahaja, belum dapat dihayati oleh hatinya. Dia 
belum lagi berjiwa tauhid. 

Sebaliknya, kita perhatikan setengah-setengah orang itu, 
ilmu tauhidnya tidak sebanyak mana. Mungkin dia hanya 
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mengetahui sekadar yang mesti dipelajarinya sahaja. Tetapi 
pada perlaksanaan, kita dapati dia begitu kuat berpegang 
kepada syariat ALLAH. Orang demikian itu walaupun ilmu- 
nya sedikit tetapi telah dapat dihayati oleh hatinya hingga 
hatinya dapat merasakan kebesaran dan kehebatan ALLAH 
SWT. Dia sudah berjiwa tauhid. 

Orang yang berjiwa tauhid adalah sebenarnya orang yang 
makrifah dengan ALLAH, iaitu orang yang benar-benar 
mengetahui ALLAH. Kerana itu, untuk makrifah atau benar- 
benar mengetahui ALLAH SWT, mestilah dengan hati. Bila 
ilmu dapat dibawa ke dalam hati, maka itulah hakikat menge- 
tahui yang sebenamya. Kalau dari segi takrif, ilmii (^Lp) dan 
makrijah itu sama. Kedua-duanya bererti “mengetahui”. Tetapi 
ilmu itu hanya pada peringkat akal manakala makfirah 
lebih dari itu. Ia sudah sampai ke hati. 

Jadi orang yang dapat mengetahui ALLAH dengan hati- 
nya, maka dialah orang yang dikatakan hebat kerana orang 
yang mengenal ALLAH dengan hati dapat menjaga, dan 
mengawal syariat serta dapat membangunkan Sunnah kerana 
dia benar-benar rasa takut, gerun dan malu kepada ALLAH 
SWT. Tetapi kalau akal saja yang mengenal ALLAH, rasa 
takut kepada ALLAH tidak ada. Yang demikian dia akan cuai 
melaksanakan perintah-perintah ALLAH. 

Ibarat dalam pemerintahan sesuatu negara, bila seseorang 
itu tidak dapat merasakan takut kepada pemerintah atau 
pembesamya, dia akan melanggar hukum-hukum dan peratur- 
an pemerintah itu. Mungkin ketika dia diawasi, dia akan takut 
melakukan sesuatu yang salah tetapi apabila orang tidak 
melihatnya, perbuatan-perbuatan salah itu akan berani juga 
dilakukannya. 

Begitu jugalah kalau seseorang itu tidak dapat benar-benar 
merasakan yang ALLAH boleh mendengar apa saja sama ada 
yang bersuara mahupun yang tidak bersuara, dia akan cuai 
dengan perintah-perintah-Nya serta berani melanggar larang- 
an-larangan-Nya. Tetapi kalau seseorang itu benar-benar dapat 
mengetahui ALLAH boleh mendengar walaupun sesuatu yang 
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tidak bersuara seperti bisikan hatinya, dia akan menjaga 
syariat ALLAH sungguh-sungguh. 

Jadi mustahil ALLAH mendengar hanya yang bersuara 
saja manakala yang tidak bersuara tidak didengar-Nya. Yang 
sebenarnya, sama ada bersuara mahupun tidak bersuara, 
semuanya dapat didengar oleh ALLAH SWT. Tetapi kalau 
ada orang yang mengiktiqadkan bahawa ALLAH hanya boleh 
mendengar yang bersuara manakala yang tidak bersuara 
ALLAH tidak boleh dengar, maka rosaklah aqidahnya. Dan 
bilamana cacat di bidang tauhid, kalau dia mati tanpa sem- 
pat membetulkan aqidahnya, kekal abadi dia di dalam Neraka. 

Kemudian, kalau kita mengatakan ALLAH mendengar 
dengan alat lubang telinga, bukan sahaja kita telah 
menyerupakan ALLAH dengan makhluk, bahkan secara sedar 
ataupun tidak, kita telah menuduh ALLAH bersifat tuli. 
Kerana sifat lubang telinga, adakalanya tersumbat; sekurang- 
kurangnya tersumbat oleh tahi telinga. Sekiranya ALLAH 
mendengar dengan lubang telinga, tentulah keadaannya sama 
dengan makhluk, seperti kadang-kadang terlindung atau ter- 
tekan. Ketika itu, tentulah ALLAH tidak dapat mendengar. 
Jadi kalau seseorang itu mengatakan yang ALLAH mende- 
ngar dengan lubang telinga, walaupun dia tidak menuduh 
ALLAH tuli secara langsung, tetapi secara tidak sedar dia 
telah menuduh ALLAH tuh. 

Oleh itu, walaupun seseorang itu tidak mengiktiqadkan 
yang ALLAH bersifat tuli, tetapi kalau dia mengiktiqadkan 
yang ALLAH mendengar dengan lubang telinga, hakikatnya 
dia telah menuduh ALLAH itu tuli kerana kalau kita p.er- 
bahaskan keadaan lubang telinga itu seterusnya, maka akan 
berlakulah sifat tuli itu pada ALLAH. Jadi, mustahil ALLAH 
mendengar dengan alat lubang telinga. Akal kita tidak dapat 
menerima terjadinya keadaan demikian pada ALLAH SWT. 

Begitu jugalah, kalau ada orang yang mengiktiqadkan 
bahawa ALLAH hanya mendengar yang dekat saja manakala 
yang jauh ALLAH tidak dapat mendengamya, maka orang itu 
juga telah menuduh ALLAH tuli. Kerana kalau yang jauh 
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tidak didengar, ertinya ALLAH tuli pada yang jauh. Kerana 
itu mustahil juga ALLAH hanya mendengar yang dekat saja 
sedang yang jauh tidak boleh didengar kerana mustahil pada 
ALLAH itu ada sifat tuli. 

12. ‘Amma 

Sifat yang ke-12 yang mustahil pada ALLAH SWT ialah 
‘amma (^), ertinya “buta”. Akal tidak dapat menerima yang 
buta itu- berlaku pada ALLAH SWT. Kerana kalau kita 
mengatakan ALLAH SWT bersifat buta, maka tentu ada yang 
membutakan. Dan kalau ada yang membutakan, tentulah yang 
membutakan itu lebih gagah daripada yang dibutakan. Dengan 
sendirinya lemahlah ALLAH. Kalau ALLAH lemah, masa- 
kan boleh teijadi alam. Itu menunjukkan ALLAH tidak le- 
mah. Bermakna tidak ada yang lebih gagah daripada ALLAH. 
Kalau begitu, ALLAH tidak buta tetapi tetap melihat. 

Dan bila kita mengatakan yang ALLAH SWT bersifat 
melihat, tidak boleh pula kita katakan yang ALLAH melihat 
dengan menggunakan biji mata. Adalah salah juga, kalau ada 
orang yang mengiktkjadkan demikian. Kerana, dia telah 
menyamakan ALLAH dengan makhluk. Malah dia telah 
melakukan dua kesalahan di situ. Pertama, dia telah 
menyempakan ALLAH dengan makhluk kerana yang melihat 
dengan biji mata ialah makhluk sedangkan ALLAH tidak 
demikian. Dan ALLAH itu tidak sempa dengan segala yang 
bahara. Manakala kesalahan yang kedua, dengan secara tidak 
langsung dia telah menuduh ALLAH bersifat terlindung atau 
sebagainya. 

Kalau ALLAH melihat dengan biji mata, maka sekali- 
sekala penglihatan-Nya akan terlindung. Apabila terlindung, 
tentulah mata itu tidak melihat. Maka hakikatnya adalah buta. 
Ertinya, kalau ada orang mengatakan yang ALLAH itu me- 
lihat dengan menggunakan biji mata, maka secara tidak lang- 
sung dia telah menuduh ALLAH itu buta. Sebab itu mustahil 
ALLAH melihat dengan menggunakan biji mata. Hal ini tidak 
dapat diterima oleh akal. 
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Begitu juga mustahil pada ALLAH SWT, tidak boleh 
melihat ketika gelap. Yang sebenarnya, gelap atau terang, 
semuanya tetap dilihat oleh ALLAH SWT. Jauh atau dekat, 
tetap juga dilihat oleh ALLAH SWT. Terhndung atau tidak 
terlindung, semuanya tetap juga dapat dihhat oleh ALLAH. 
Kerana penglihatan ALLAH SWT tembus disebabkan 
ALLAH SWT tidak melihat dengan biji mata. Tidak terbatas 
langsung penglihatan ALLAH SWT. 

Kalau demikian, bagaimanakah melihatnya ALLAH 
SWT? Wallahu a ’lam, kita tidak dapat mengetahuinya. Haki- 
kat melihat bagi ALLAH SWT, hanya ALLAH saja yang 
mengetahuinya. Dalam kita belajar ilmu tauhid ini, jangan 
sampai kita mengetahui hakikat sifat ALLAH yang sebenar- 
nya. Kerana kalau kita sampai mengetahui hakikat itu, erti- 
nya kita tidak mengetahui. Tetapi orang yang tidak menge- 
tahui hakikat sifat ALLAH itulah yang benar mengetahui. 
Hendaklah kita faham benar-benar konsep mempelajati ilmu 
tauhid ini. 

Jadi, mustahil ALLAH hanya boleh melihat di waktu 
terang, manakala di waktu gelap ALLAH tidak boleh melihat. 
ALLAH bukan saja boleh melihat di waktu terang, malah di 
waktu gelap. Di samping itu, penglihatan ALLAH sama ada 
waktu terang ataupun waktu gelap, sama saja. Tidak ada 
perbezaan di antara melihat dalam terang dengan melihat di 
dalam gelap. 

Ertinya, bagaimana ALLAH melihat pada yang terang, 
begitu jugalah ALLAH mehhat pada yang gelap. Kalau ada 
perbezaan dalam penglihatan ALLAH di dalam gelap dan di 
dalam terang, maka terbatal pula tentang mustahilnya ALLAH 
itu berbilang-bilang pada zat, sifat dan perbuatan. Jadi, kalau 
ada orang yang mengiktiqadkan bahawa penglihatan ALLAH 
itu berbeza-beza di antara dalam gelap dengan dalam terang, 
maka dengan sendirinya dia telah mengiktiqadkan sifat 
ALLAH itu berbilang-bilang. Sedangkan sifat yang berbi- 
lang-bilang ini adalah sifat makhluk. 

Betapa tidaknya, kalau kita melihat sesuatu di dalam gelap 
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umpamanya, kita tidak akan nampak apa-apa. Kalau keadaan 
samar-samar, penglihatan kita juga tidak jelas. Kalau kita 
melihat dalam terang yang sederhana, barulah baik penglihat- 
an kita tetapi kalau cahaya itu terlalu terang, kabur balik 
penglihatan kita. Nyatalah penglihatan kita berbilang-bilang. 

Tetapi penglihatan ALLAH tetap sama. Di dalam gelap 
pun ALLAH melihat, dan penghhatan ALLAH itu sama saja 
dengan di dalam terang. Wajib ALLAH itu melihat sama ada 
dalam terang, mahupun dalam gelap. 

Begitu juga mustahil pada ALLAH SWT itu mehhat yang 
hampir saja manakala yang jauh tidak dapat dilihat-Nya. Yang 
sebenamya, ALLAH bukan saja melihat yang dekat, malah 
yang jauh. Bukan itu saja, yang terlindung dan yang tidak 
terlindung pun dilihat oleh ALLAH. Bahkan, yang jauh dan 
yang dekat itu, ALLAH melihatnya sama saja, tidak ber- 
peringkat-peringkat dan tidak bertingkat-tingkat. 

Dan kalau ada orang yang mengatakan bahawa ALLAH 
hanya melihat yang dekat dan tidak boleh melihat yang jauh, 
maka dengan sendirinya dia telah menuduh ALLAH bersifat 
buta, sedangkan adalah mustahil ALLAH bersifat buta. 

13. Albakamu 

Sifat yang ke-13 yang mustahil pada ALLAH SWT ialah 
Albakamu (jlO) ertinya “bisu”. Mustahil yang ALLAH SWT 
bersifat bisu. Tidak diterima oleh akal yang pada ALLAH 
SWT terjadinya sifat bisu dan kelu. Dan sekiranya ada yang 
mengatakan bahawa ALLAH bersifat bisu atau kelu, maka 
dengan sendirinya akal kita pula akan mengatakan yang ten- 
tulah ada yang membisukan. Kalau ada yang membisukan, 
tentulah yang membisukan itu lebih gagah daripada ALLAH 
yang dibisukan itu. Jadi, berertilah ALLAH bersifat lemah 
kerana ada yang lebih gagah dari-Nya. Kalau ALLAH itu 
lemah, tentulah ALLAH tidak boleh menjadikan alam ini. 
Sedangkan alam ini sudah pun terjadi di depan mata kita. 

Maka dengan sendirinya, ia menunjukkan bahawa 
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ALLAH tidak lemah. Kalau ALLAH tidak lemah, maka tidak 
adalah yang membisukan-Nya. Jadi mustahil ALLAH SWT 
bersifat bisu atau kelu. Kalau begitu, wajib bagi ALLAH 
SWT bersifat dengan berkata-kata. 

Begitu juga, adalah mustahil ALLAH berkata-kata de- 
ngan berhuruf. Yang berkata-kata dengan berhuruf itu ada- 
lah makhluk. Kalau kita mengatakan ALLAH berkata-kata 
dengan berhuruf, kita juga telah menuduh yang ALLAH itu 
sifat-Nya berbilang-bilang. Sedangkan yang berkata dengan 
berbilang-bilang itu adalah sifat pada makhluk kerana 
makhluk yang berkata-kata dengan berhuruf. Umpamanya, 
“Saya makan nasi...” 

Di dalam perkataan di atas saja sudah ada tiga perkataan 
yang berhuruf iaitu “saya”, “makan” dan “nasi”. Kerana 
perkataan pada makhluk itu berhuruf, maka ia sudah berbi- 
lang-bilang. ALLAH tidak berkata-kata sepertimana makhluk 
berkata-kata. Yang demikian mustahil ALLAH berkata-kata 
dengan berhuruf. 

Seterusnya mustahil juga ALLAH berkata-kata dengan 
bersuara. Kalau ALLAH berkata-kata dengan bersuara, mak- 
nanya sudah serupa jugalah sifat berkata-kata ALLAH dengan 
segala yang baharu ini. Dengan itu, maka bersifat baharu 
jugalah ALLAH itu. Dan kalau ALLAH bersifat baharu, 
tentulah ada yang membaharukan. Dan yang membaharukan 
itu tentunya lebih gagah dari yang dibaharukan. Kalau demi- 
kian, tentulah ALLAH yang dibaharukan itu bersifat lemah. 
Kalau lemah, tentulah tidak terjadi alam ini. Sedangkan alam 
ini sudah terjadi. Bermaknalah ALLAH bersifat gagah. Dan 
kalau ALLAH itu gagah, tentulah tidak ada yang boleh 
membisukan ALLAH. 

Jadi mustahillah ALLAH itu berkata-kata dengan ber- 
suara. Begitu juga, mustahil ALLAH berkata-kata dengan 
menggunakan lidah. Kerana kalau ada orang yang mengikti- 
qadkan bahawa ALLAH berkata-kata dengan menggunakan 
lidah, ,maknanya secara tidak langsung dia telah menuduh 
ALLAH itu kelu atau bisu. Kerana hdah ini sifatnya kalau 
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sudah sakit, ia tidak boleh berkata-kata. Maka hakikatnya 
adalah bisu juga. 

Maka itu, kalau ada orang mengatakan yang ALLAH 
berkata-kata dengan hdah, dengan sendirinya dia telah 
menuduh ALLAH itu bisu. Jadi, mustahil ALLAH berkata- 
kata dengan lidah. Yang sebenamya ALLAH berkata-kata 
dengan tidak menggunakan lidah. 

Begitu jugalah kita tidak boleh mengatakan yang ALLAH 
berkata-kata, ada dahulu dan ada kemudian. Yang berkata ada 
dahulu, ada kemudian itu ialah sifat yang baham seperti kita. 
Seperti kita berkata, “Saya hendak makan nasi...” 

Di dalam kata-kata itu, kita telah berkata dengan ada yang 
dahulu dan ada yang kemudian. Kata-kata “saya” itu dahulu 
dan “nasi” itu kemudian. Tetapi ALLAH tidak demikian dan 
mustahil ALLAH berkata-kata sepertimana kita berkata-kata. 

Oleh itu, bagaimana Allah berkata-kata? Wallahu 
a'lam, ALLAH saja yang maha mengetahui hakikat sifat-Nya. 
Kita tidak dapat mengetahuinya. Kalau kita cuba bahas-bahas 
dan fikir-ftikan bagaimana keadaan berkata-kata ALLAH itu 
sebenarnya, maka apa yang terlintas dalam fikiran kita itu, 
ALLAH bukan demikian. Sabda Rasulullah SAW: 

JU iS j\- jJJLo L* 

Maka apa saja yang terlintas di hati kamu, maka 
ALLAH menyalahi yang demikian. 

Ertinya, selagi akal fikiran kita boleh dilintas untuk 
membayangkan sama ada sifat ALLAH atau zat-Nya, maka 
apa yang terlintas itu, ALLAH bukan demikian. Tidak akan 
dapat dilintaskan sama sekali sifat-sifat dan juga zat ALLAH 
SWT. Kalau dapat dilintaskan dan difikir-fikirkan sifat atau- 
pun zat ALLAH itu dengan mengatakannya begian-begian, 
maka itu bukan ALLAH. Itu adalah was-was daripada syaitan. 

Jadi adalah mustahil ALLAH berkata-kata dengan ada 
dahulu dan ada kemudian kerana yang berkata-kata dengan 
ada dahulu dan ada kemudian itu adalah sifat yang baharu. 
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Sedangkan ALLAH Maha Suci dari segala sifat yang baharu. 
Dia adalah tunggal dan tidak ada yang menyerupai-Nya. 

Yang demikian adalah mustahil ALLAH itu bisu dan kelu 
dan mustahil juga ALLAH berkata-kata dengan mengguna- 
kan huruf serta bersuara. Dan mustahil ALLAH juga berkata- 
kata menggunakan hdah serta ada yang dahulu dan ada kemu- 
dian. 

Kelak nanti akan ada orang berkata, kalaulah semua yang 
dikatakan itu mustahil terjadi pada ALLAH SWT, bagaimana 
pula dengan A1 Quran, kerana A1 Quran itu adalah Kalamul- 
lah atau kata-kata ALLAH. 

Kita boleh ambil kata-kata yang berbunyi: 

Alif-Lam-Mim 

Kata-kata yang singkat itu sahaja terdiri dari huruf-huruf 
serta ada bunyinya. Kemudian ada dahulu dan ada yang 
kemudian iaitu Alif-nya dahulu dan Mim-nya kemudian. 
Bagaimana pula keadaan yang demikian ini. 

Dalam persoalan ini, perlulah kita ingat bahawa A1 Quran 
itu hanya merupakan makna atau terjemahan daripada 
Kalamullah yang sebenarnya yang ada di azali sana yang 
kita tidak tahu hakikatnya. Itulah yang sebenamya A1 Quran 
itu. Kerana itu jangan sekali-kali kita mengiktiqadkan bahawa 
ALLAH berkata-kata macam A1 Quran itu. Rosak sekali 
aqidah kita, kalau kita mengiktiqadkan demikian. Kerana 
Kalamullah pada A1 Quran itu merupakan maksud daripada 
Kalamullah yang sebenar yang ada di azali sana. Hakikat 
Kalamullah yang sebenar itu kita pun tidak tahu. Hanya 
ALLAH saja yang mengetahuinya. 

Kalamullah yang ada di azali sana itulah yang tidak 
berlafaz, tidak berhuruf, tidak bersuara dan yang tidak ada 
dulu dan tidak ada kemudian itu. 
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DALAM bab ini, kita akan membahaskan sifat harus bagi 
ALLAH SWT. Sepertimana yang telah kita ketahui, sifat yang 
wajib bagi ALLAH SWT ada 20, dan sifat yang mustahil 
bagi-Nya juga ada 20. Tetapi sifat yang harus bagi hak ALLAH 
SWT hanya satu sahaja, iaitu harus bagi-Nya menjadikan 
segala makhluk atau segala yang baharu ataupun segala yang 
ada ini. 

Ertinya, tidak wajib bagi ALLAH menjadikan segala 
makhluk atau segala yang ada ini, dan tidak wajib juga bagi 
ALLAH hendak mentiadakannya. Dan bukan pula mustahil 
bagi ALLAH menjadikan dan mentiadakan makhluk ini. 
Semuanya harus sahaja bagi ALLAH SWT. 

Dalam bab-bab terdahulu, kita telah memperkatakan ten- 
tang makhluk iaitu segala kejadian selain dari ALLAH (ma 
siwallah) Yakni seluruh yang baharu atau yang ada ini; yang 
juga dikatakan seluruh alam sama ada alam manusia, alam 
jin, alam haiwan, alam tumbuh-tumbuhan, alam jamadat (batu, 
besi, tanah, langit, bumi, bulan, bintang dan lain-lain), Alam 
Barzakh, Alam Akhirat dan lain-lainnya. Semua itu harus saja 
bagi ALLAH untuk menjadikan serta mentiadakannya. 
Umpamanya, harus saja bagi ALLAH menjadikan manusia, 
menjadikan bumi, langit, bulan, bintang dan lain-lainnya. Tidak 
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wajib bagi ALLAH menjadikan semuanya itu. Dan tidak wajib 
juga bagi ALLAH untuk mentiadakannya. Seterusnya, tidak 
pula mustahil bagi ALLAH untuk memperbuat kejadian-ke- 
jadian itu serta mentiadakannya. 

Sekiranya wajib bagi ALLAH SWT mengadakan ataupun 
mentiadakan segala yang ada ini, maka kewajipan itu me- 
nandakan kemestian. Dan sekiranya mesti bagi ALLAH SWT 
mengada serta mentiadakan yang ada ini, maka seolah-olah 
ALLAH terpaksa mengada dan mentiadakannya. Kalau 
demikian, tentulah ada yang lebih berkuasa yang dapat 
memaksa ALLAH mengada dan mentiadakan segala yang ada 
ini. Kerana itulah tidak boleh kita katakan yang ALLAH SWT 
wajib mengada dan mentiadakan segala yang baharu ini. 

Kemudian pula, sekiranya mustahil bagi ALLAH SWT 
untuk mengadakan segala suatu ini, maka bererti pulalah yang 
ALLAH tidak ada daya upaya untuk menjadikan segala se- 
suatu termasuk manusia. Sedangkan segala makhluk itu sudah 
pun terjadi dan telah dapat kita lihat dengan mata kepala kita 
sendiri. Ini bererti bahawa tidak mustahil bagi ALLAH untuk 
menjadikan segala yang baharu ini. Kerana kalau mustahil 
bagi ALLAH, tentunya seluruh yang ada ini tidak akan ter- 
jadi. 

Dengan itu, nyatalah kepada kita bahawa terjadinya se- 
kahan alam atau sekalian yang baharu ini adalah harus sahaja 
bagi ALLAH SWT. Ertinya, kalau ALLAH suka hendak 
menjadikan sesuatu perkara itu maka ALLAH jadikan, dan 
kalau ALLAH tidak suka hendak menjadikannya, maka 
ALLAH tidak jadikan. Cuma, apa yang telah terjadi ini seperti 
alam manusia, alam jin, alam jamadat, Alam Barzakh, Alam 
Malaikat dan lain-lainnya itu, memangnya telah ALLAH 
kehendaki untuk menjadikannya. Ertinya, memang sudah 
ALLAH pihh untuk menjadikannya, maka sebab itulah semua- 
nya terjadi. Kalau taqdimya ALLAH memilih untuk tidak 
menjadikan semuanya itu, maka sudah tentulah ianya tidak 
akan terjadi. 

Katalah, ketika saudara sedang membaca buku ini, tidak 
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berlaku hujan di tempat saudara. Keadaan demikian memang 
sudah ALLAH kehendaki. Tidak pula bererti wajib bagi 
ALLAH untuk tidak mengadakan hujan pada ketika ini kerana 
kalau wajib, bermakna ada pula yang menghendaki ALLAH 
berbuat demikian. Bermakna pulalah bahawa ALLAH terpaksa 
tidak mengadakan hujan itu. Sedangkan ALLAH tidak ada se- 
siapa yang memaksa-Nya. 

Dan tidak pula mustahil bagi ALLAH untuk tidak men- 
tiadakan hujan pada ketika ini. Kerana kalau mustahil, bererti 
ALLAH tidak ada upaya untuk menjadikan hujan. Sedangkan 
hujan telah kita lihat terjadi di dalam kehidupan kita. Jadi, 
tidak berlakunya hujan pada ketika ini di tempat saudara adalah 
harus bagi ALLAH dan sudah sememangnya dalam pilihan 
dan kehendak ALLAH SWT. 

Seterusnya, di dalam kerajaan langit dan bumi yang 
ALLAH miliki ini, ALLAH mempunyai perintah dan kuasa- 
Nya. Firman ALLAH: 




Milik ALLAH-lah kerajaan langit dan bumi ini. 

(Ali Imran: 189) 


Ertinya, langit dan bumi serta seluruh isinya yang telah 
ALLAH jadikan secara harus ini, ALLAH mempunyai pe- 
rintah dan suruhan-Nya. Apa saja yang menjadi suruhan serta 
perintah ALLAH di dalam kerajaan langit dan bumi-Nya, di 
dalam kekuasaan-Nya serta di dalam pentadbiran-Nya, semua- 
nya itu boleh berlaku. Dan bagaimana bentuk suruhan serta 
perintah, semuanya boleh berlaku di dalam kerajaan ALLAH 
ini tanpa siapa yang boleh menahan. Tidak ada siapa yang 
boleh menyekat kehendak ALLAH SWT itu. 

Segala apa yang berlaku di dalam kerajaan ALLAH ini 
sama ada di langit atau di bumi, mahupun di antara langit dan 
bumi, begitu juga yang berlaku di alam yang dapat kita hhat 
serta di alam yang tidak dapat kita lihat, semuanya di dalam 
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kebijaksanaan ALLAH. Demikian juga, segala apa yang 
berlaku yang pada lahimya kita lihat dapat memberi mudarat 
kepada makhluk, ada mengandungi hikmah-hikmahnya yang 
hakikatnya adalah baik belaka pada pandangan ALLAH SWT. 
Cuma, kita saja yang tidak tahu menilainya kerana akal kita 
tidak sampai ke tahap itu. 

Jadi yang sebenamya, apa saja yang berlaku kepada 
makhluk, termasuk yang pada zahimya seperti memberi 
mudarat kepada makhluk, semuanya itu ALLAH laku- 
kan dengan keadilan dan kebijaksanaan-Nya. Semuanya 
mengandungi muslihat-muslihat yang membawa kebaikan 
kepada makhluk. ALLAH tidak menjadikan sesuatu itu untuk 
memberi mudarat kepada makhluk-Nya, khususnya manusia. 

Cuma, kadang-kadang sesuatu itu kita nampak seperti tidak 
baik dan tidak adil dilakukan oleh ALLAH, tetapi yang se- 
benamya mengandungi hikmah dan kebaikan yang tidak dapat 
kita nilai dan cungkil disebabkan terhadnya kekuatan akal 
kita. Dan kebaikan itu sebenamya kembali kepada makhluk 
itu sendiii. Di situlah letaknya keadilan ALLAH ke atas 
makhluk-Nya. M ditegaskan oleh ALLAH sendiri di dalam 
firman-Nya: 


Tidaklah Tuhanmu bersikap zalim terhadap hamba- 
hamba-Nya. 

(Fussilat: 46) 


Jelas yang ALLAH tidak sekali-kah menzalimi hamba- 
hamba-Nya melalui apa yang dilakukan-Nya secara halus itu. 
Walaupun setengah-setengah perbuatan itu seperti memberi 
mudarat kepada hamba-Nya, namun segala-segalanya adalah 
baik belaka untuk hamba-hamba-Nya. Yang menzalimi diri 
sendiri ialah hamba-hamba-Nya jua, kerana tidak dapat menilai 
hikmah-hikmah yang tersirat di sebalik kejadian ALLAH itu. 
Oleh kerana kekuatan akal manusia tidak dapat menilai hik- 


69 



SIFAT HARUS BAGl ALLAH 


mah kejadian ALLAH itu, maka timbullah sikap-sikap yang 
lain atau bentuk-bentuk tindakan yang merosakkan diri sen- 
diri bila berhadapan dengan apa yang telah ALLAH jadikan 
itu. Padahal ALLAH tidak bertujuan untuk merosakkan. 

Dalam hal ini, cuba kita bahaskan tentang kejadian manusia 
ini misalnya. Kita lihat ada yang gemuk, ada yang kums, ada 
yang pendek, ada yang tinggi, ada yang miskin, ada yang 
kaya, ada yang cantik, ada yang buruk, ada yang bijak, ada 
yang bodoh, ada yang sempurna kejadian, ada yang cacat 
kejadian, ada yang sihat dan ada yang tidak sihat. Kalaulah 
kita nilai setiap kejadian itu dengan kekuatan akal kita yang 
terbatas ini, kelak kita akan membuat kesimpulan yang ALLAH 
tidak adil. Seolah-olah ada pihak-pihak tertentu yang teraniaya. 

Padahal yang sebenamya tidak ada yang teraniaya dan 
tidak ada yang terzalim. ALLAH maha mengetahui segala 
kejadian-Nya. Segala muslihat kebaikan itu kembali kepada 
manusia jua. 

Katalah ALLAH jadikan semua manusia ini cerdik-cerdik 
belaka. Tentulah semuanya mencapai taraf profesor. Akibat- 
nya, tidak ada siapa yang hendak mengaji lagi kerana semua- 
nya sudah pandai-pandai belaka. Kalau demikian, tentulah tidak 
ada pertemuan. Akhirnya tidak ada masyarakat. Sebaliknya, 
kalau ALLAH jadikan semua manusia ini bodoh-bodoh belaka, 
keadaannya sama berat. Orang bodoh tentulah tidak akan 
mengaji kepada yang bodoh. 

Tetapi, oleh kerana ALLAH jadikan manusia ini ada yang 
cerdik dan ada yang bodoh, maka tercetuslah pertemuan. Orang 
yang cerdik akan terasa dirinya cerdik kerana ada orang yang 
bodoh yang hendak mengaji dengannya. Daripada pertemuan 
itu, maka lahirlah kasih sayang, tolong-menolong serta per- 
talian kerjasama antara yang bodoh dengan yang cerdik. 
Akibatnya, terjadilah masyarakat. Di sinilah hikmahnya 
mengapa ALLAH jadikan manusia ini ada yang bodoh dan 
ada yang cerdik. Terhasil perlu-memerlukan antara satu sama 
lain; yang cerdik memerlu kepada yang bodoh kerana kalau 
tidak ada yang bodoh tentunya tidak ada yang menilai dia 
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cerdik. Yang bodoh pula memerlu kepada yang cerdik untuk 
mendapatkan ilmu pengetahuan. Yang demikian, lahirlah 
jemaah. 

Begitu jugalah hikmahnya ALLAH jadikan ada yang kaya 
dan ada yang miskin. Sekiranya ALLAH jadikan manusia ini 
kaya-kaya belaka, maka tidak ada siapa yang memerlukan 
upah lagi. Akibatnya, kalau kita hendak membuat rumah pun, 
tidak ada siapa yang hendak membuatnya. Terpaksalah kita 
duduk di tengah padang macam ayam dan kambing; kita hanya 
kaya dengan wang ringgit. Tetapi kerana adanya yang kaya 
dan yang miskin, maka timbul perlu-memerlukan tenaga. Hasil- 
nya, lahirlah pertemuan dan timbullah perpaduan dan kasih 
sayang. Wujudlah jemaah di kalangan manusia. Perhatikanlah 
betapa cantik dan indahnya kejadian ALLAH SWT itu. 

Jadi, dengan meninjau beberapa hikmah kejadian itu saja, 
dapatlah kita perhatikan betapa ada faedahnya ALLAH jadi- 
kan manusia ini dengan berbagai-bagai kejadian. Dengan 
kejadian yang berbeza-beza itu, tercantumlah perpaduan serta 
kasih sayang kerana masing-masing perlu-memerlukan antara 
satu sama lain. 

Dengan kejadian yang berbeza-beza itu juga, barulah terasa 
kepada manusia ini rasa kuat dan juga rasa lemah. Ertinya, 
adakalanya satu-satu pihak merasa dirinya kuat tetapi pada 
kala yang lain dia akan merasa dirinya lemah. Di sini besar 
hikmahnya kerana kalau manusia ini.merasakan yang dia kuat 
sentiasa, maka dia akan menjadi orang yang sombong dan 
takabur. Manakala kalau manusia ini merasakan dirinya lemah 
sentiasa,, maka dia akan menjadi orang yang hina diri. 

Tetapi, dalam pada dia merasakan dirinya lemah, ada kala- 
kalanya dia juga merasakan yang dia ada kekuatan. Orang 
miskin misalnya, di samping dia merasakan dirinya lemah, 
namun dia boleh berbangga kerana ada khidmatnya kepada 
orang kaya. Orang kaya memerlukan tenaganya untuk mem- 
buat kerja itu dan ini seperti membina rumahnya. Kalau tidak 
ada orang miskin, tentulah orang kaya pun duduk di tengah 
padang. Kerana itu, orang kaya tidak boleh sombong dengan 
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kekayaannya kerana kalau kekayaannya itu tidak boleh 
membeli khidmat orang miskin, tentulah kekayaannya itu tidak 
ada nilai. Nilai kekayaan itu ialah dengan adanya orang yang 
memerlukannya. 

Begitu besar hikmahnya mengapa ALLAH jadikan manu- 
sia ini berbeza-beza. Kerana daripada kejadian itu akan 
membawa manusia kepada perimbangan rasa antara lemah 
dan kuat. Si miskin adakalanya merasakan dirinya lemah tetapi 
dapat juga merasakan dirinya ada kekuatan kerana ada sum- 
bangan dan jasanya kepada masyarakat dan negara. Ketika 
dia merasakan dirinya lemah, dia akan ingat kepada kebesaran 
ALLAH. Seperti jugalah dengan si kaya. Ketika dia merasa- 
kan dirinya lemah, dia akan merasakan pula kebesaran 
ALLAH. Tidaklah dia sombong memanjang. Dan orang miskin 
pula tidaklah sentiasa merasakan dirinya hina kalau keadaan 
demikian sentiasa berlaku. Tidaklah dia akan merasa kecewa 
dengan ALLAH. Rasa demikian amat merbahaya. 

Sebab itulah bila ALLAH telah meletakkan diri kita di 
dalam sesuatu suasana, hendaklah kita redha. Jangan sekali- 
kah kita berdukacita dan jangan sekali-sekali kita bersusah 
hati kerana setiap orang itu ada nilainya. Pokoknya, suasana 
yang ALLAH letakkan pada diri kita itu dapat kita letakkan 
pada tempatnya yang sebenar. Cuma, kalau manusia itu tidak 
boleh menilai dirinya sendiri, maka dia akan tersalah dan 
bersikap secara yang tidak dikehendaki oleh ALLAH. 

Umpamanya, bila seseorang itu dijadikan hodoh, dia mula 
mengeluh dan merasa kesal. “Mengapa orang itu cantik tetapi 
aku ini hodoh!” Tidak boleh kita berkata demikian. Atau kalau 
kita miskin, kita mengeluh, “Aku ni miskin. Hidup aku pun 
tak serupa orang.!" Mana boleh kita berkata demikian kerana 
masing-masing yang dijadikan ALLAH itu ada nilainya. 

Kalau kita miskin, maka kenalah kita letakkan diri kita 
sebagai orang miskin. Setidak-tidaknya orang miskin ini, 
tanggungjawabnya tidak berat. Ini adalah kerana ALLAH 
meletakkan tanggungjawab pada seseorang itu berdasarkan 
tahap kekuatan yang ALLAH berikan. Kalau seseorang itu 
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dikuatkan oleh ALLAH SWT seperti dikuatkan-Nya dengan 
tenaga, dikuatkan-Nya dengan harta, dikuatkan-Nya dengan 
kepandaian, maka akan lebih banyak tanggungjawabnya. 
Seandainya dia tidak boleh bertanggungjawab, Nerakalah 
baginya di Akhirat. 

Sebaliknya, kalau seseorang itu dilemahkan oleh ALLAH 
seperti lemah ilmu pengetahuan, lemah dari segi fizikal, miskin 
pula, maka dia tidak ada banyak tanggungjawab. Dan di 
Akhirat esok, dia lebih mudah. Tidak banyak yang akan 
dipersoalkan darinya. Yang demikian satu keuntungan bagi- 
nya. 

Kerana itulah, mengapa dikatakan kita kena pandai me- 
letakkan suasana yang telah ALLAH jadikan kepada kita pada 
tempatnya. Kalau kita diberi ALLAH kelebihan seperti kaya- 
raya, rumah besar, kereta besar, pangkat besar dan sebagai- 
nya, jangan sekali-kali kita berbangga. Hendaklah kita guna- 
kan untuk kepentingan masyarakat Islam terutamanya dalam 
menegakkan agama ALLAH. Hendaklah kita berada dalam 
suasana yang sentiasa takut kepada ALLAH kerana bimbang 
terhadap tanggungjawab yang telah dipikulkan oleh ALLAH; 
takut-takut tidak dapat dilaksanakan. Kalau di Akhirat kita 
tidak dapat menjawab soalan yang dipertanggungjawabkan itu, 
kita akan terjerumus ke Neraka. Seandainya kelebihan yang 
ALLAH berikan itu dapat diletakkan pada tempatnya, maka 
balasan yang akan ALLAH berikan ialah Syurga di Akhirat. 

Jadi, janganlah kita ohjek atau bantah kepada ALLAH 
SWT tentang mengapa kita dijadikan berbeza dengan 
orang lain. Kalau kita dimiskinkan oleh ALLAH, kenalah 
kita redha menerimanya. Begitu juga kalau kita diburukkan 
atau dibodohkan. Kadang-kadang manusia ini memang sudah 
perangainya suka objek apa saja yang ALLAH berikan ke- 
padanya. Kalau dia miskin, dia buruk atau dia tak lulus SRP, 
dia akan objek Tuhan. Dan yang hebatnya, kalau dia kaya pun 
kadang-kadang dia objek Tuhan juga. 

Nampaknya, bagi manusia ini semuanya salah terhadap 
apa yang telah ALLAH jadikan. Cuma satu saja yang tidak 
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pemah kita dengar manusia mengobjek Tuhan. Iaitu, tentang 
kejadiannya sama ada lelaki atau perempuan. Nampaknya, 
orang yang telah dijadikan lelaki oleh ALLAH, redha dengan 
kejadiannya dan orang yang telah dijadikan perempuan oleh 
ALLAH, redha dengan kejadiannya Yang satu ini yang 
manusia jarang objek tetapi perkara-perkara yang lain, ada 
saja yang tidak kenanya. 

Perkara objek-mengobjek kejadian Tuhan ini amat selalu 
kita dengar temtamanya di kalangan orang-orang kafir. 
Kadang-kadang di kalangan umat Islam hari ini pun kita 
terdengar juga kata-kata seperti Tuhan tak adil dan sebagai- 
nya kerana menjadikan manusia ini berbagai-bagai seperti ada 
yang miskin dan kaya, ada yang bodoh dan pandai dan lain- 
lainnya. Dan kita pun kadang-kadang terperangkap juga dengan 
persoalan seperti ini. 

Lojiknya dapat kita kaedahkan begini. Katalah kita ada 
mernbela ayam sereban. Di antara ayam-ayam itu ada yang 
kita jual, ada yang kita sembelih, ada yang kita beri kepada 
kawan, ada yang kita pelihara dan sebagainya. Sekali pan- 
dang, perbuatan kita itu macam tidak adil kerana mengapa 
pula ada yang disembelih, ada yang dijual, ada yang diberi 
kepada kawan dan sebagainya. Mengapa tidak disembelih saja 
semuanya atau dijual saja semuanya atau dipelihara semua- 
nya? Namun siapakah yang berani objek perbuatan kita? 

Atau kita kiaskan dengan memelihara berbagai-bagai 
binatang seperti kucing, kambing, ayam dan itik. Di antara 
binatang-binatang itu, kucing kita bawa naik ke rumah sampai 
tidur sebilik pula. Manakala binatang-binatang yang lain kita 
letakkan di kandangnya. Kalau hendak dikira, tentulah tidak 
adil perbuatan kita kerana, mengapa kucing dibenarkan naik 
ke rumah sedang yang lain-lain tidak? Begitu jugalah per- 
buatan ALLAH. Siapakah yang boleh objek perbuatan-Nya. 

Sebab itulah, walaupun kekuatan akal kita ini agak ter- 
batas, namun dengan kita menilai hikmah-hikmah yang ter- 
mampu oleh akal ini, sedikit sebanyak dapat juga membantu 
kita memahami keadilan dan kebijaksanaan ALLAH SWT. 
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Ada faedah dan kebaikarmya mengapa ALLAH jadikan 
makhluk ini berbagai-bagai, dan kebaikan dan faedah itu 
kembali kepada manusia itu sendiri. Sepertilah dengan jari 
kita yang lima ini yang ALLAH jadikan ada yang panjang, 
ada yang pendek. Cuba kita bayangkan, apa akan terjadi kalau 
ALLAH jadikan sama panjang. Dapatkah kita memegang gelas 
air minum atau memegang barang-barang. Tentu menggeng- 
gam pun tidak boleh! Apakah ALLAH tidak adil dalam men- 
jadikan jari manusia ini? 

Yang demikian, kalau jari-jari yang seringkas itu pun 
ALLAH jadikan berbeza-beza kerana ada hikmah-hikmahnya 
yang tersembunyi, betapalah makhluk yang begitu unik dan 
kompleks ini. 

Oleh itu, hendaklah kita terima semua kejadian ALLAH 
SWT itu dengan sebaik-baiknya, dan hendaklah kita akui 
bahawa ALLAH melakukamrya dengan penuh bijaksana serta 
penuh keadilan walaupun kadangkala kita rasa ada kejadian- 
kejadian itu seperti membawa mudarat kepada kita. Dengan 
kita berbuat demikian, kita akan sentiasa berbaik sangka kepada 
ALLAH dan dapat meletakkan diri kita pada tempatnya yang 
sebenar sesuai dengan suasana yang ALLAH jadikan pada 
diri kita. Umpamanya, kalau kita miskin, kita redha dengan 
kemiskinan manakala kalau kita kaya, kita akan meletakkan 
diri kita sebagai orang yang dipertanggungjawabkan oleh 
ALLAH untuk menegakkan agama ALLAH serta memba- 
ngunkan masyarakat Islam. 

Jadi, semua kejadian dan perbuatan yang ALLAH laku- 
kan kepada makhluk, ada muslihat dan faedahnya. Setiap 
perintah yang ALLAH suruh laksanakan dan setiap perintah 
yang berbentuk larangan, semuanya itu ada faedahnya kepada 
makhluk. Ada sebab-sebab mengapa ALLAH suruh berbuat 
sesuatu dan ada sebab-sebab mengapa ALLAH melarang 
sesuatu itu. 

Cuma, kadang-kadang yang ALLAH larang itu adalah 
perkara-perkara yang kita suka yang menyebabkan hati kita 
sakit dengan larangan itu. Padahal yang ALLAH larang itu 
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ada faedahnya kepada diri kita. Kita saja yang tidak tahu. 
Tetapi ALLAH Maha Mengetahui tentang diri kita lahir dan 
batin. Dia mengetahui tentang perkara yang boleh member-i 
mudarat kepada diri kita, kalau tidak mudarat di dunia, akan 
mudarat di Akhirat. Sebab itulah ada larangan-larangan dari 
ALLAH yang kita sendiri tidak dapat menilainya tetapi 
ALLAH saja yang dapat menilainya. 

Sebab itu, bila ALLAH melarang sesuatu, hendaklah kita 
terima baik-baik. Jangan sekali-kali kita sakit hati dengan 
larangan itu. Dan bila ALLAH menyuruh sesuatu itu, kenalah 
kita buat sungguh-sungguh kerana ada faedahnya bagi diri 
kita, sedangkan ALLAH tidak mendapat faedah darinya. Segala 
faedah dan kebaikan itu kembali kepada makhluk itu sendiri. 

Tetapi manusia tidak dapat melihat dan menilainya. Yang 
kita dapati sikap manusia hari ini, bila berhadapan dengan 
perintah dan larangan ALLAH ialah, rata-rata mereka akan 
berkata, “Mana boleh jadi. Susahlah kita kalau itu tak boleh 
dan ini tak boleh. Macam mana kita nak membangun. Macam 
mana kita nak lawan bangsa asing. Itu sebablah kita tak maju.” 

Dalam suasana demikian, kita akan dengar manusia ber- 
kata, “Kalau ikut perintah ALLAH, akan huru-hara dan kucar- 
kacir kehidupan manusia.” Sedangkan, kita mengatakan yang 
kalau semua manusia ikut perintah ALLAH, tidak akan huru- 
hara kehidupan ini. 

Jelas betapa jahat dan sombong serta takabumya manusia 
hari ini. Seolah-olah mereka lebih tahu dari ALLAH. Mung- 
kin mereka sudah mencapai kebijaksanaan dan kepandaian 
hingga menjadi profesor yang botak kepala, maka itu mereka 
hendak tunjuk pandai dari ALLAH. Apakah mereka tidak 
sedar, betapa yang membotakkan kepala mereka itu juga adalah 
ALLAH SWT! 

Kerana itu, janganlah kita bersikap sombong dan takabur 
dengan ALLAH. Apa saja yang ALLAH suruh, terimalah saja 
dan laksanakan. Mana-mana yang ALLAH larang, jauhilah, 
kerana ALLAH lebih mengetahui tentang muslihat kebaikan- 
nya kepada makhluk. Akal kita tidak dapat menilainya. Lebih 
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baiklah kita tunduk dan patuh saja kepada ALLAH SWT yang 
mengetahui makhluk-Nya lahir dan batin. 

Seterusnya, di samping ALLAH menjadikan seluruh yang 
baharu ini atas dasar harus saja, bagi ALLAH menjadikannya 
pun mudah sahaja. Ibarat kita manusia, kalau hendak men- 
jadikan sesuatu itu adalah dengan jalan susah dan payah. 
Kenalah berusaha dan berikhtiar sungguh-sungguh. Tetapi, bagi 
ALLAH tidak. ALLAH hendak menjadikan segala makhluk 
atau seluruh alam ini adalah dengan jalan mudah saja. ALLAH 
hanya menyebut: “Jadi”, maka jadilah! 

Ertinya, bagi ALLAH, kalau sesuatu itu hendak dijadi- 
kan, ALLAH hanya berkata, “Jadi”, maka perkara itu pun 
terjadi. Begitu mudah sekali pada Allah SWT. ALLAH boleh 
menjadikan perkara yang .kecil atau perkara yang besar dengan 
hanya berkata, “Jadi” sahaja. Bagi ALLAH sama saja taraf 
menjadikan yang kecil dengan menjadikan sesuatu yang besar 
pada pandangan mata kita. Begitulah kuasa ALLAH dalam 
menjadi sesuatu perkara itu dengan cara yang mudah sahaja. 

Cuma, yang hendak kita bahaskan sedikit di sini ialah, 
mengapakah pada pengalaman kita, bila ALLAH’ hendak 
menjadikan sesuatu itu seperti hendak menjadikan manusia 
ataupun haiwan dan juga tumbuh-tumbuhan, tidak dengan 
hanya menyebut “Jadi”. Kerana, dalam pengalaman kita ini, 
bila manusia hendak dijadikan, ia bermula dengan beransur- 
ansur. Mula-mula dalam kandungan, kemudian dilahirkan dan 
membesar sedikit demi sedikit. Daripada dia meniarap, dia 
mulai merangkak dan kemudian mula berjalan serta tumbuh 
gigi dan seterusnya membawa kepada dewasa. Ketika itu, 
barulah menjadi besar, boleh bercakap serta boleh bertenaga. 
Dan seluruh proses ini berjalan selama beberapa tahun. 

Begitu juga dengan tumbuh-tumbuhan. Mula-mula dicam- 
bah benih, kemudian baru ia tumbuh menjadi pokok. Dari situ 
barulah ia membesar hingga bertahun-tahun. Akhimya baru- 
lah berbunga dan berbuah. Tidak pula kita lihat pokok-pokok 
tents terjadi begitu saja. Padahal, kita tahu yang kalau ALLAH 
hendak menjadikan sesuatu itu, Dia hanya menyebut “Jadi”, 


77 



SIFAT HARUS BAGl ALLAH 


maka jadilah perkara itu. Mengapa pula di dalam kejadian 
yang kita lihat ini tidak begitu? 

Bahkan, di dalam A1 Quran pun ada ALLAH bertirman: 

Dan DIA-lah (ALLAH) yang menjadikan langit dan bumi 
dalam masa enam hari. 

(Hud: 7) 

Daripada ayat ini, kita dapati yang ALLAH menjadikan 
langit dan bumi ini dalam masa enam hari. Mengapa pula 
demikian, sedangkan dikatakan, ALLAH boleh menjadikan 
sesuatu itu de,ngan hanya menyebut “Jadi” saja. Apakah susah 
pula bagi ALLAH untuk menjadikan langit dan bumi ini hingga 
terpaksa melakukannya selama enam hari? 

Sebenamya, kalau ALLAH hendak menjadikan sesuatu 
itu dengan hanya menyebut “Jadi” saja pun, boleh bagi 
ALLAH. Tetapi sengaja ALLAH lambatkan kejadian sesuatu 
itu kerana ada hikmah-hikmahnya, Di dalam kelahiran bayi 
saja misalnya, apakah tidak boleh ALLAH jadikan seorang 
manusia tems berjanggut, bermisai serta sudah cukup dewasa 
seperti orang berumur 25 tahun. Jawabnya, boleh! 

Tetapi, cuba kita bayangkan seorang ibu hendak melahir- 
kan anak yang besar dan panjang beramur 25 tahun. Sesudah 
dewasa, tunggu hendak kahwin saja. Sedangkan hendak 
melahirkan bayi sepanjang kira-kira satu kaki yang beratnya 
lebih kurang 7 paun itu pun payah. Inikan pula seorang yang 
besar panjang. Mungkin, apabila lahir saja, ibu pun mati. 

Jadi, walaupun ALLAH boleh lakukan satu-satu kejadian 
itu secara menyebut “Jadi,” maka perkara itu akan terjadi, 
namun ALLAH tidak lakukan demikian kerana ada hikmah- 
hikmah yang tersembunyi. ALLAH tetap melakukan kejadi- 
an-kejadian di langit dan di bumi ird secara beransur-ansur. 

Apakah yang dapat kita fahamkan daripada cara ALLAH 
melakukan kejadian-kejadian-Nya dengan cara beransur-ansur 
itu? Sebenamya, inilah cara ALLAH mendidik manusia supaya 
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apa saja yang kita buat, jangan gopoh-gapah, sebaliknya 
hendaklah berhati-hati dan berhalus-halus. Yang demikian 
setiap kerja yang kita lakukan akan menjadi lebih sempuma. 
Sebab, membuat kerja secara gopoh-gapah, secara melulu dan 
secara cepat, hasilnya tidak sempurna. 

Kerana itulah ALLAH didik manusia supaya membuat 
satu-satu kerja lambat-lambat dan secara perlahan-lahan 
Sedangkan ALLAH SWT, yang boleh melakukan sebarang 
kejadian dengan hanya menyebut “Jadi” saja itu pun mem- 
buat sesuatu secara beransur-ansur, apatah lagi kita yang tidak 
mempunyai kuasa apa-apa untuk menjadikan sesuatu dengan 
hanya menyebut “Jadi”. 

Amat patut sekalilah kita memahami pendidikan ALLAH 
ini supaya kita juga membuat kerja-kerja dengan cara ber- 
ansur-ansur serta perlahan-lahan. Kerana, hasil dari kerja demi- 
kian adalah lebih baik daripada kerja yang gopoh-gapah. 

Banyak perkara yang ALLAH didik kita supaya jangan 
gopoh dan melulu. Satu darinya ialah dalam membuat kerja- 
kerja kita. Hendaklah kita membuatnya secara perlahan-lahan 
dan beransur-ansur mengikut kemampuan tenaga dan masa. 
Kalau kita membuat sesuatu kerja itu dengan tujuan hendak 
cepat siap, kalau siap pun mungkin tak sempurna. Boleh jadi 
langsung tak siap. Sebab itulah di dalam sebuah Hadis 
Rasulullah bersabda: 

j ^ O* j ^ 1 o* ^ ^ 

Bertenang-tenang itu daripada ALLAH SWT.Dan ber- 
segera atau bergopoh-gapah itu adalah daripada 
syaitan. 

Jadi, kita tidak boleh bergopoh-gapah membuat sebarang 
kerja. Bahkan perkara yang sudah nyata baik pun, kita tidak 
boleh juga bersegera-segera. Umpamanya dalam hendak 
mendapatkan pahala sembahyang berjemaah atau surau, kita 
pun tergopoh-gopoh kerana barangkali imam sudah pun takbir 
sedangkan kita masih di luar masjid. Kita pun bergegas-gegas 
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ke tandas dan kemudian bersegera mengambil air sembah- 
yang. Cepat-cepat kita lilit serban dan masuk berjemaah. Per- 
buatan ini amat dilarang oleh syariat. Setidak-tidaknya ia jatuh 
kepada makruh. 

Sepatutnya, walaupun kita sudah terlambat, kita tidak boleh 
tergopoh-gopoh. Hendaklah kita perlahan-lahan Kalau dapat 
dua rakaat berjemaah pun jadilah. Atau kalau tidak, satu rakaat 
pun jadilah. Asalkan, jangan kita bergopoh-gapah. 

Selain dari itu, kita juga tidak boleh gopoh dalam mene- 
rima berita-berita sama ada berita yang baik mahupun berita 
yang buruk. Ini juga dijelaskan oleh syariat. Di dalam A1 
Quran dikatakan betapa kalau datang orang fasiq membawa 
berita hendaklah diperiksa lebih dahulu, jangan mudah di- 
terima. Hendaklah diteliti dan dikaji lebih dahulu sebelum 
membuat keputusan. Bertawaquflah lebih dahulu kerana kalau 
kita terus bertindak, takut-takut kita akan menyesal kemu- 
diannya 

Begitu juga, kita tidak boleh bergopoh-gapah secara buruk 
sangka dengan seseorang. Sesuai juga dengan apa yang diper- 
katakan oleh syariat dalam firman ALLAH: 



Sesungguhnya sebahagian daripada buruk sangka itu 
adalah dosa. 

(A1 Hujurat: 12) 

Kemudian, kita juga dilarang bergopoh-gapah menghu- 
kum ke atas sesuatu kesalahan. Syariat ada menyatakan kepada 
kita supaya biar kita tidak menghukum terhadap sesuatu 
kesalahan daripada kita menghukum tetapi salah memberikan 
hukuman. Sebab itu, menghukum juga jangan gopoh-gapah. 
Kenalah dipertimbangkan sungguh-sungguh. 

Seterusnya, kita jangan mudah gopoh-gapah berputus asa. 
Katalah kita sudah belajar sungguh-sungguh tetapi tidak juga 
lulus. Jangan mudah kita berputus asa. Atau katalah kita sudah 
berusaha sungguh-sungguh dalam perniagaan tetapi jatuh papa 


80 



AQIDAH MUKMIN (III) 


juga. Di sini juga kita tidak boleh gopoh-gapah berputus asa. 
Begitu jugalah, kalau kita sudah lama berumahtangga tetapi 
tidak juga memperoleh seorang anak, jangan mudab kita putus 
asa. Sekurang-kurangnya kita boleh berpakat baik-baik untuk 
mendapatkan seorang isteri lagi agar dapat menghasilkan anak. 

Jadi, berputus asa dalam sebarang perkara adalah amat 
dilarang, lebih-lebih lagi kalau kita terburu-buru dengannya. 
Firman ALLAH SWT: 


4Jlii 

Jangan kamu berputus asa daripada rahmat ALLAH. 

(Az Zumar: 53) 


Firman ALLAH lagi: 




Sesungguhnya tiada yang berputus asa dari rahmat 
ALLAH melainkan kaum yang kafir. 

(Yusuf: 87) 


Jadi, jelas kepada kita bahawa pendidikan yang kita terima 
daripada cara ALLAH menjadikan sesuatu kejadiannya itu 
secara beransur-ansur dan tidak dengan cara “Kun tayakun" 
padahal cara itu boleh ALLAH lakukan, ialah supaya kita 
juga beransur-ansur dalam banyak perkara. Dengan demikian, 
hidup kita akan menjadi teratur dan aman damai. 

Walau bagaimanapun, untuk menunjukkan kekuasaan 
ALLAH kepada umat, sekali-sekala ALLAH jadikan juga 
sesuatu perkara itu secara " Kun tayakun". Ini dapat kita baca 
melalui peristiwa-peristiwa manusia yang diceritakan di dalam 
kitab-kitab. Salah satu daripadanya ialah peristiwa yang ber- 
laku pada seorang hamba ALLAH yang selama-lamanya ter- 
lalu pehk dengan kejadian ALLAH secara "Kun tayakun" itu. 
Dia sentiasa memikir-mikir tentang bagaimanalah kuasa 
ALLAH dalam menjadikan sesuatu perkara itu dengan hanya 
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menyebut “Jadi”, maka jadilah ia. 

Suatu hari, dia pergi ke sungai untuk mandi. Setelah dia 
turun perlahan-lahan ke dalam sungai itu, dia seolah-olah 
merasakan yang dia sudah berada di sebuah negeri lain serta 
di dalam mukim yang berlainan sama sekali. Di situlah dia 
hidup bergaul, bertemu dan berkenal serta bermasyarakat. Di 
situlah dia bekeija dan mencari rezeki, berkenduri-kendara 
dan berbuat berbagai perkara. Hinggakan suatu ketika dia 
teragak hendak beristeri lalu dia meminang seorang anak gadis. 
Dia pun berkahwin dan akhimya mendapat beberapa orang 
anak. Pendek kata, berbagai-bagai peristiwa yang ditempuh- 
nya di negeri itu, hinggalah kepada suatu hari, dia teragak 
hendak turun mandi ke sungai. Sampai ke sungai, dia pun 
menyelam. 

Apabila dia timbul, dilihatnya yang dia sedang berada di 
tepi sungai pada mulanya tadi. Nampaknya, peristiwa yang 
berlaku padanya itu hanya berlaku sejurus menyelam di dalam 
air iaitu kira-kira satu minit saja. Namun dia telah melalui 
berbagai-bagai perkara, daripada dia bergaul, bertemu dan 
berkenalan, membawa kepada dia bermasyarakat, bemmah- 
tangga serta beranak isteri. Peristiwa itu sebenamya berpuluh- 
puluh tahun lamanya. Dan berlakunya semua itu, bukan di- 
khayal-khayal dan bukan juga dalam mimpi. Dia dapat me- 
rasakan yang peristiwa itu benar-benar berlaku kerana detik- 
detiknya masih terasa padanya. Katalah detik dia menimang 
anak, bergaul dengan isteri, menghadiri kenduri-kendara, 
menziarahi jenazah dan sebagainya. Namun, seluruhnya ber- 
laku semasa dia menyelam di dalam sungai itu. 

M hanya menunjukkan kepada kita betapa ALLAH boleh 
melakukan sesuatu perkara itu hanya dengan mengatakan 
“Jadi,” maka jadilah perkara itu. Seperti peristiwa yang ber- 
laku pada hamba ALLAH tadi yang hanya kira-kira senhnit 
menyelam di dalam sungai tetapi menempuh berbagai-bagai 
peristiwa yang berlaku berpuluh-puluh tahun hingga dia ber- 
kahwin dan mendapat anak. 
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HUKUM-HUKUM 
MENGENAL ALLAH 





MATAN 


^/A?yalil-dalil aqli dan naqli atas dua puluh sifat. 

J J Adalah mengetahui dalil aqli secara ijmali pada 
^-^^sifat-sifat Tuhan itu fardhu ain. Adapun mengetahui 
dalil dengan tafsil itu fardhu kifayah. Demikian juga 
mengetahui dalil naqli. 

Maka yang dikatakan dalil ijmali itu ialah dalil secara 
ringkas seperti dikatakan dalil wujud Tuhan itu baharu alam 
atau ada alam ini. Maka dalil ini tidak boleh menutup hajat 
yang didatangkan dan tiada boleh menghuraikan segala 
syubahat. Bersalahan dalil tafsil atau borhan maka ia berkuasa 
menolak segala hajat yang didatangkan, dan boleh 
menghuraikan segala syubahat dan yang dikatakan dalil tafsil 
itu ialah perenggan kata yang mengandungi dua muqaddimah 
(pendahuluan) dan satu natijah (kesudahan) bagaimana akan 
datang. 

Maka borhan tiap-tiap sifat itu menetapkan dia dan 
menafikan lawannya maka borhan sifat maani borhan sifat 
maknawiyah. 



SEBELUM ini, kita telah membahaskan tentang dahl-dalil 
aqli dan naqli di atas 20 sifat ALLAH SWT. Kerana merasa- 
kan bahawa persoalan ini agak berat, maka kita cuba meng- 
huraikannya sekali lagi sebagai lanjutan daripada huraian kita 
dalam bab terdahulu. Mudah-mudahan dengan itu kita akan 
dapat memahami perbahasannya dengan lebih mendalam. 

Dalil-dalil untuk kita mengenali sifat-sifat ALLAH 
SWT itu terbahagi kepada tiga. Yang pertama ialah dalil 
akal secara ijmali iaitu dalil-dalil untuk kita mengenali 
ALLAH SWT secara ringkas atau secara tidak terhurai. 
Yang kedua, dalil akal secara tafsili iaitu dalil akal untuk 
kita mengenali ALLAH SWT melalui sifat-sifat-Nya yang 
wajib secara terhurai atau secara terperinci. Yang ketiga 
ialah dalil naqli iaitu dalil-dalil untuk mengenal ALLAH 
SWT melalui sumber A1 Quran dan Hadis-hadis Rasulul- 
lah SAW. 

Mengenali ALLAH SWT melalui sifat-sifat-Nya yang 
wajib dengan dalil-dalil aqli secara ijmali atau secara ringkas- 
ringkas, hukumnya fardhu ain. Ertinya, setiap mukallaf wajib 
mengetahui dalil-dahl aqli secara ijmali atau secara ringkas- 
ringkas untuk mengenali sifat-sifat yang wajib bagi ALLAH 
SWT. Dia wajib mengetahui dalil-dalil ijmali untuk menge- 
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nali sifat Wujud ALLAH SWT. Dia juga wajib mengetahui 
dalil-dalil ijmali untuk mengenali sifat Qidam bagi ALLAH 
SWT. Begitu juga dia wajib mengetahui dalil-dalil ijmah untuk 
mengenali lain-lain sifat yang wajib bagi ALLAH seperti sifat 
Baqa’, sifat Mukholafatuhu lil Hawadisi, Qiamuhu Binafsih 
dan seterusnya. 

Mengetahui dalil-dalil akal secara ijmah atau secam ring- 
kas ini tidak boleh dipertanggungjawabkan kepada orang lain. 

Apabila seseorang itu mukallaf saja, iaitu akil baligb serta 
baik pancaindera, maka mengetabui dalil-dalil akal se- 
cara ijmali ke atas 20 sifat ALLAH SWT itu adalah fardhu 
ain. 

Sekiranya seseorang itu mengenal Tuhan tetapi dia tidak 
mempunyai dalil-dalil walaupun secara ijmali, maka dia belum 
lagi dianggap sudah mengenal Tuhan. Dia mengenal Tuhan 
tanpa dalil-dalil dan bukti walaupun secara ringkas. Penge- 
nalarmya adalah tidak sah. Dan kalau seseorang yang mukallaf 
itu tidak dapat mengenal Tuhan melalui dalil-dalil aqli secara 
ijmali, maka dia telah jatuh berdosa. Kerana, sepertimana yang 
kita katakan tadi, hukum mengetahui dalil-dalil aqli secara 
ijmah ke atas 20 sifat ALLAH SWT adalah fardhu ain. Barang 
siapa tidak melaksanakan perintah di bidang fardhu ain, maka 
hukumnya berdosa. 

Orang yang tidak kenal ALLAH 

Seterusnya, kalau seseorang itu tidak kenal dengan ALLAH 
SWT, kepada siapakah segala ibadah dan amal baktinya hendak 
dipersembahkannya? Kerana, sepertimana yang kita maklum, 
perintah ibadah yang telah dipertanggungjawabkan kepada kita 
berdasarkan ayat yang bermaksud, "tidak Aku jadikan jin dun 
manusia ini melainkan untuk beribadah kepada Aku,” me- 
rupakan hadiah atau anugerah yang hendak kita persembah- 
kan kepada ALLAH SWT. 

Dalam ertikata yang lain, setiap perintah suruh yang kita 
lakukan sama ada yang berbentuk fardhu mahupun sunat 
ataupun setiap larangan yang kita jauhi sama ada yang haram 
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mahupun yang makruh, semua itu adalah ibadah kita kepada 
ALLAH SWT dan ibadah itu merupakan hadiah yang hendak 
kita persembahkan kepada-Nya. Tetapi, kalau kita tidak kenal 
dengan ALLAH SWT, kepada siapa pula hendak kita per- 
sembahkan hadiah itu? 

Ertinya, kalau kita tidak kenal Tuhan, maka kita tidak 
tahu kepada siapa amal ibadah kita hendak dipersembahkan. 
Dengan demikian amal ibadah kita akan tertolak. Kalau amal 
ibadah kita tertolak, maka segala sembahyang kita, puasa kita, 
zakat kita, haji kita, perjuangan dan jihad kita serta lain-lain 
amal ibadah, semuanya tidak sah. Semuanya itu tidak ada 
nilai di sisi ALLAH SWT. Kalau sudah tidak ada nilai di sisi 
ALLAH, maka sia-sia sajalah amal bakti kita. 

Untuk buktinya, kita boleh kiaskan sebagai seorang yang 
hendak mempersembahkan satu hadiah kepada seorang raja 
sedangkan dia tidak kenal langsung kepada raja itu. Akibat: 
nya hadiah itu boleh jadi disampaikan kepada pengawal raja 
atau kepada pembesar raja. Ertinya, kita hendak mempersem- 
bahkan ibadah kita, tetapi yang kita sampaikan ialah kepada 
syaitan. 

Dengan sebab itulah, mengenal ALLAH itu penting. Di 
dalam ajaran Islam dikatakan, “Awal-awal agama mengenal 
ALLAH ”. Ertinya mengenal ALLAH itu merupakan tapak 
dalam segala tindak-tanduk yang hendak kita kerjakan di dalam 
ajaran Islam ini. Kenallah ALLAH lebih dahulu, kemudian 
barulah kita berpuasa, berzakat, naik haji, berjuang dan ber- 
jihad, bersedekah dan berkorban, dan sebagainya. 

Dan mengenal ALLAH yang telah diwajibkan kepada 
setiap mukallaf ialah dengan mengetahui dalil-dalil secara 
ijmah iaitu dengan mempunyai hujah-hujah bagi sifat-sifat 
yang wajib pada ALLAH SWT. Mengenal Allah hanya de- 
ngan berdasarkan cakap-cakap orang adalah tak sah. Umpa- 
manya, kerana orang kata yang Tuhan itu ada, kita pun kata 
ada. Kerana ibu dan ayah kita kata yang Tuhan itu bersifat 
Qidam, kita pun kata yang Tuhan itu bersifat Qidam. Kita 
dengar cikgu-cikgu kita kata yang Tuhan itu bersifat Baqa’, 
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kita pun percaya yang Tuhan itu bersifat Baqa\ Tetapi kalau 
orang tanya kita, apa dalil dan bukti yang ALLAH itu Qidam, 
Baqa’ dan sebagainya, kita tidak boleh berikan dalil dan hujah- 
hujah. 

Inilah yang dikatakan mengenal Tuhan secara bertaqlid. 
Iman orang yang mengenal Tuhan secara ini dinamakan iman 
taqlid. Menurut setengah-setengah ulama, iman demikian tidak 
sah. Dan kalaulah imannya tidak sah, maka seluruh ibadah 
yang lain tidak akan diterima oleh ALLAH SWT. Oleh yang 
demikian, amat perlu kita mengetahui segala dalil yang 
menunjukkan ALLAH itu wujud. Memadailah dengan me- 
ngatakan bahawa buktinya ialah adanya makhluk dan alam 
ini. Semua langit dan bumi serta segala yang baharu ini 
membuktikan adanya Tuhan yang mencipta. 

Begitu juga, apakah dalil-dalil ijmali yang menunjukkan 
bahawa ALLAH itu bersifat Qidam? Cukup dan memadai 
jugalah kalau kita buktikan sifat itu dengan menunjukkan 
kepada kejadian alam dan makhluk ini; kepada kejadian langit 
dan bumi dan lain-lainnya. Begitulah seterusnya dengan sifat- 
sifat yang lain bagi ALLAH SWT. Asal sekadar kita dapat 
memberikan dalil-dalil dan bukti yang secara ringkas demi- 
kian, maka pengenalan kita sudah dianggap sah. 

Oleh itu, sedikit sebanyak kita diwajibkan mempelajari 
dalil-dalil itu supaya kita dapat member&an hujah-hujah. 
Barulah kita tidak dihukum sebagai berdosa. Tetapi, kalau 
sekadar dalil yang seringkas itu pun kita tidak tahu, maka kita 
tetap berdosa. Kecualilah, kalau mengikut kata setengah-se- 
tengah ulama, seseorang itu begitu susah hendak mengingati 
sesuatu hinggakan hari ini dia belajar, esok dia lupa atau baru 
sejam tadi dia mempelajari sifat Tuhan, beberapa ketika lepas 
itu dia lupa. Namun dia terus juga berusaha untuk belajar. 
Orang yang semacam ini dimaafkan oleh ALLAH SWT. 

Tetapi kalau seseorang itu malas belajar serta tidak mahu 
mempelajari dalil-dalil untuk mengenal ALLAH SWT me- 
lalui sifat-sifat yang wajib bagi-Nya walaupun secara ijmali, 
maka orang yang bertaqlid seperti itu tidak sah imannya. Kalau 
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mati, dia masuk Neraka; kekal abadi selama-lamanya. Ini 
adalah kerana dia mempunyai akal fikiran yang baik, dan lain- 
lain pancainderanya baik, cuma dia malas belajar dan tidak 
mahu langsung belajar. 

Sedangkan perkara yang sulit-sulit, semua boleh diketahui- 
nya. Apa yang ada di dalam bumi, apa ada di dalam lautan 
serta apa ada di angkasa, semuanya dia tahu. Malah bila angin 
ribut akan datang, bila hendak berlakunya gerhana dan lain- 
lairmya, semua dia tahu. Dia juga tahu apa yang ada dalam 
kayu, bagaimana perangai binatang, perangai ulat, perangai 
katak dan sebagainya. Semua perkara yang sulit-sulit menge- 
nai sains dan teknologi hafal di kepalanya. Tetapi ALLAH 
SWT dia tidak kenal. Dia tidak tahu dalil-dalil dan bukti ke 
atas sifat-sifat yang wajib bagi ALLAH SWT, walaupun secara 
ringkas-ringkas. Orang yang seperti itu, tidak akan lepas 
tanggungjawabnya kepada ALLAH SWT. 

Kemudian, sehubungan dengan persoalan mengenali 
ALLAH dengan mengetahui dalil-dalil secara ijmali ke atas 
20 sifat yang wajib bagi ALLAH SWT, ianya tidak mem- 
bolehkan seseorang itu menolak segala khurafat serta bid’ah 
yang wujud di tengah-tengah masyarakat. Ertinya, kalau ada 
orang membawakan ajaran-ajaran salah atau ajaran bid’ah 
tentang sifat-sifat ketuhanan, orang yang mengetahui ALLAH 
melalui dalil-dalil ijmali atau secara ringkas tadi tidak ber- 
upaya menolak ajaran salah atau bid’ah itu. Dia tidak mampu 
memberikan hujah-hujah yang lebih dalam untuk memper- 
tahankan dirinya. Tetapi sekadar untuk mengenal ALLAH 
dengan sah, dalil-dalil tersebut adalah memadai. Lebih dari 
itu, dia tidak mampu. Dia hendak menghujah bahawa ajaran 
yang datang itu adalah sesat, tidak boleh. 

Seterusnya, mempelajari dan mengetahui dalil-dalil atau- 
pun bukti-bukti ke atas 20 sifat yang wajib bagi ALLAH 
SWT secara tafsili atau secara terperinci dan terhurai, 
hukumnya fardhu kifayah. Yang dikatakan fardu kifayah di 
sini ialah, bagi satu kawasan masafatul qasar (satu kawasan 
yang jarak jauhnya sudah membolehkan sembahyang diqasar- 
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kan; katalah sejarak 48 batu), mesti ada di dalam kawasan itu 
satu orang yang mengetahui dalil-dalil ke atas 20 sifat yang 
wajib bagi ALLAH itu secara tafsili. Ertinya, dengan adanya 
satu orang saja dalam kawasan masafatul qasar tadi yang 
tahu dalil tafsili, maka dia telah melepaskan dosa bagi semua 
orang yang ada di dalam kawasan itu. 

Tetapi, kalau di dalam kawasan masafatul qasar itu tidak 
ada satu orang pun yang mengetahui dalil-dalil tafsili ke atas 
20 sifat yang wajib bagi ALLAH SWT, maka semua orang 
yang akil baligh yang ada di dalam lingkungan kawasan 48 
batu itu menanggung dosa. Balasan bagi sesuatu dosa yang 
ditanggung adalah Neraka. 

Oleh yang demikian, kenalah kita menyelidik serta me- 
nyiasat di dalam kawasan masatatul qasar kita, apakah ada 
satu orang tuk guru atau ustaz yang tahu tentang dalil tafsili 
itu. Kalau ada, syukurlah kita kepada ALLAH kerana dosa 
kita dalam persoalan itu telah terlepas. Tetapi kalau tidak ada, 
kenalah kita berunding sesama kita di dalam kawasan itu untuk 
menghantar satu orang dari kalangan penduduk bagi mem- 
pelajari dahl tafsili ke atas 20 sifat yang wajib bagi ALLAH 
SWT. 

Kenalah kita berunding untuk menghantar dia ke sekolah- 
sekolah agama untuk mencari ilmu pengetahuan supaya apa- 
bila dia pandai nanti dia akan balik ke kawasan kita dan 
melepaskan dosa seluruh penduduk di kawasan itu. 

Tetapi hal inilah yang ramai umat Islam di seluruh dunia 
hari ini tidak menyedarinya. Mungkin kalau kita selidik di 
kawasan kita, sudah tidak ada orang yang boleh melepaskan 
dosa orang ramai di bidang ini. Ini baru satu persoalan di 
bidang feqah, seperti di bidang makan minum, bidang pen- 
didikan, bidang ekonomi dan lain-lainnya. Perlu kita ingat 
bahawa persoalan melepaskan dosa fardhu kifayah di bidang 
feqah begitu banyak sekali. Di bidang inilah yang ramai umat 
Islam hari ini sudah tidak dapat menyelesaikannya. 

Sedangkan setiap persoalan fardhu kifayah yang tidak 
dapat kita selesaikan merupakan dosa bagi semua orang di 
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dalam kawasan itu. Tetapi hal ini yang banyak daripada kita 
tidak menyedarinya. Kalau begitu, berapa banyak dosa yang 
telah menimpa ke atas kita tanpa kita sedari. Kalau kita mati 
tanpa sempat meminta ampun, balasannya tetap Neraka. 

Dalam kita hendak menyelesaikan persoalan fardhu kifayah 
di bidang tauhid ini, elok sekalilah pada setiap jarak 48 batu, 
kita bangunkan sebuah sekolah agama kerana dari sana nanti 
akan lahir ustaz-ustaz atau tuk-tuk guru yang akan dapat 
bertanggungjawab kepada orang ramai. Sebab itulah, salah 
satu daripada perjuangan Darul Arqam ialah mendirikan 
sekolah di setiap kawasan sejarak 48 batu. Cuma sejauhmana 
ia berjaya, terserahlah kepada ALLAH SWT. 

Kalau di zaman dahulu, kita boleh mengharapkan pondok- 
pondok yang banyak di tanahair kita ini untuk melahirkan 
tuk-tuk guru dan ustaz. Tetapi pada hari ini, pondok-pondok 
yang begitu banyak sudah tidak ada lagi. Yang lahir kini 
hanyalah pondok-pondok durian yang bertaburan di sepan- 
jang jalan raya. Tak mungkin lahir ahm ulama dari pondok- 
pondok durian. 

Sehubung dengan ini, seseorang yang memiliki dalil-dalil 
tafsili ke atas 20 sifat yang wajib bagi ALLAH SWT akan 
berupaya menolak ajaran-ajaran karut dan sesat yang timbul 
di tengah masyarakat. Dia berupaya mengeluarkan hujah-hujah 
untuk membuktikan bahawa ajaran-ajaran yang tersebar itu 
adalah karut dan salah. Dalam hal ini, orang ramai boleh 
bersandar dengannya dalam menolak ajaran-ajaran yang 
syubhat serta ajaran-ajar-an yang sesat. 

Begitu juga, mengetahui dalil-dalil naqli atau dalil yang 
bersumberkan A1 Quran dan Sunnah ke atas 20 sifat yang 
wajib bagi ALLAH SWT, hukumnya fardhu kifayah. Erti- 
nya, dalam satu kawasan masafatul qasar iaitu dalam satu 
kawasan yang jaraknya sudah membolehkan sembahyang 
diqasar, kalau ada seorang yang mengetahui dalil-dalil naqli, 
maka akan terlepaslah dosa penduduk kawasan itu yang akil 
baligh. 

Sekiranya tidak ada, maka seluruh penduduk yang akil 
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baligh di dalam kawasan itu menanggung dosa. Yang demi- 
kian, semua orang di situ kenalah memikirkan untuk mencari 
seorang dari kalangan penduduk untuk dihantar ke sekolah- 
sekolah agama bagi mempelajari dalil-dalil naqh di bidang 
tauhid, dengan seluruh perbelanjaannya dibiayai bersama. 
Dengan itu apabila dia telah alim, dialah yang akan dipertang- 
gungjawabkan untuk menjadi perisai kepada penduduk kawas- 
an itu bagi menolak ajaran-ajaran syubhat dan ajaran-ajaran 
sesat. 

Dan pada dialah akan dipertanggungjawabkan untuk 
mempertahankan A1 Quran dan Sunnah Rasulullah SAW. 
Tetapi kalau penduduk di kawasan itu tidak berbuat apa-apa, 
maka selama mana seorang alim di bidang tauhid itu tidak 
diperolehi, maka selama itulah seluruh penduduk yang akil 
bahgh di sana menanggung dosa. Kalau 10 tahun keadaan 
demikian berlalu, maka 10 tahunlah lamanya kita menang- 
gung dosa. Kecualilah, usaha telah kita jalankan untuk meng- 
hantar anak-anak kawasan itu menuntut ilmu, tetapi tidak 
menjadi. Kemudian diusahakan juga lagi, masih juga tidak 
menjadi. Barangkali ALLAH akan mengampunkan kita kerana 
usaha ikhtiar telah kita lakukan. 

Bagaimanakah yang dikatakan dalil-dalil naqli tentang 
sifat-sifat ALLAH SWT seperti tentang sifat Wujud bagi 
ALLAH, sifat Qidam bagi ALLAH dan seterusnya? Di antara- 
nya adalah seperti ayat-ayat di bawah: 


-\*x\ 


Katakanlah (wahai Muhammad) ALLAH itu Maha Esa. 

(A1 Ikhlas: 1) 


Dalam ayat yang lain ALLAH menerangkan: 

ALLAH-lah yang menjadikan kamu dan apa yang kamu 
lakukan. 

(Saffat: 96) 
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Kemudian terang ALLAH lagi dalam A1 Quran: 



Sesungguhnya ALLAH itu Maha Mendengar lagi Maha 
Melihat. 

(A1 Haj: 75) 

Seterusnya di dalam ayat yang lain pula ALLAH ber- 
firman: 

Sesungguhnya ALLAH itu Maha Mendengar lagi Maha 
Mengetahui. 

(A1 Baqarah: 18 1) 


Dalam ayat yang lain pula: 


^MjJj^j* 


Dan DIA (ALLAH) yang awal tapi tiada berpermulaan 
dan yang akhir tapi tiada kesudahan. 

(A1 Hadid: 3) 


Firman-Nya lagi: 



Kesemua yang di atas muka bumi binasa, sedangkan 
yang kekal zat Tuhanmu yang mempunyai kebesaran 
dan kemuliaan. 

(Ar Rahman: 26-27) 


Dan firman ALLAH lagi: 
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$’&&k 


Sesungguhnya ALLAH ke atas setiap suatu itu amat 
berkuasa. 

(Ali Imran: 165) 


Firman-Nya lagi: 


#S£5f 

Dan ALLAH berbuat apa yang Dia kehendaki. 

(Ibrahim: 27) 


Demikianlah beberapa ayat A1 Quran yang menunjukkan 
dalil-dalil dan bukti ke atas sifat-sifat ALLAH SWT. Dalil- 
dalil demikianlah yang dikatakan dalil naqli. Sumbemya adalah 
dari A1 Quran. Pengetahuan sebegini mesti dimiliki oleh satu 
orang di dalam satu kawasan masatatul qasar bagi melepas- 
kan dosa penduduk di dalam kawasan itu. Kalau ddak, semua 
orang yang akil baligh di dalam kawasan itu menanggung 
dosa. 

Untuk mengetahui dalil-dalil ijmali atau dalil-dalil ring- 
kas ke atas 20 sifat Tuhan adalah mudah, tetapi untuk menge- 
tahui dalil-dalil secara tafsili lebih susah kerana untuk menge- 
tahuinya, kita mesti mengetahui dua muqaddimah serta satu 

natijah. 

Apakah yang dikatakan dua muqaddimah itu? Katalah 
kita hendak mengetahui tentang baharunya alam ini dengan 
mengetahui bahamnya jirim dan bahamnya aradh. Perlu kita 
ingat bahawa alam ini tergabung di antara jirim dengan aradh. 
Jirim, sebagaimana yang telah kita ketahui, adalah sesuatu 
yang mengambil lapang atau ruang. Yang demikian, alam itu 
sendiri mengambil mang kerana ia adalah himpunan jirim- 
jirim. Umpamanya, makhluk seperti manusia, haiwan, tum- 
buh-tumbuhan, kayu-kayan, bukit-bukau, gunung-ganang dan 
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sebagainya, semua itu terdiri dari jirim-jirim dan ianya me- 
ngambil ruang. 

Kemudian, aradh pula sepertimana yang pemah kita 
perkatakan sebelum ini, ialah sifat-sifat yang mendatang 
kemudiannya dan maksud kita di sini ialah sifat-sifat yang 
mendatang pada jiiim. Umpamanya, mengambil air sembah- 
yang itu adalah wajib pada hukum. Tetapi untuk mengambil 
air sembahyang, perlu ada air. Maka mencari atau mendapat- 
kan air tentulah kedudukannya juga wajib. Wajib demikian 
dikatakan wajib aradhi. Ia timbul daripada hukum asalnya. 

Begitu jugalah dengan jirim. Ia mempakan perkara yang 
asal dalam menjadikan alam. Manakala sifat-sifat yang datang 
kemudiannya pada jirim itu dinamakan aradh. Jadi, kita kata- 
kan bahawa alam ini tergabung antara jirim dan aradh. 

Maka dalam kita hendak mengetahui tentang baharunya 
alam ini, muqaddimah yang pertama ialah bahawa setiap jirim 
yang menjadikan alam ini melazimi sifat-sifat yang baham. 

Contohnya diri kita ini. Ia adalah jirim kerana setiap kita 
ird mengambil lapang. Kemudian, diri kita yang dikatakan 
jirim itu ada mempunyai sifat-sifat yang mendatang yang kita 
namakan aradh. Misalnya, pada diri kita ini ada sifat gerak 
dan ada sifat diam. Ertinya, setiap kita ini kalau keadaannya 
tidak gerak, maka ia diam. Dan kalau keadaannya tidak diam, 
maka ia gerak. Ini adalah di antara sifat-sifat yang mendatang 
pada diri kita. Kerana yang demikian itu, bolehlah kita kata- 
kan bahawa setiap jirim itu melazimi sifat-sifat aradh. Inilah 
tanda-tanda baharunya jirim. 

Dikatakan demikian kerana setiap jirim itu sentiasa 
menerima sifat yang baham iaitu aradh. Tidak kira sama ada 
jirim itu manusia atau haiwan atau kayu, batu, air dan lain- 
lainnya. Ia tetap menerima sifat aradh seperti contoh yang 
kita kemukakan iaitu sifat gerak dan diam. Sesuatu itu, keada- 
annya sentiasa berubah-ubah di antara gerak dan diam. Dengan 
jirim-jirim melazimi sifat aradh ini, itulah yang dinamakan 
muqaddimah yang pertama. 

Daripada huraian di atas, fahamlah kita bahawa setiap 
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jirim itu, ada padanya sifat-sifat 'aradh iaitu sifat-sifat yang 
mendatang kemudian seperti ada padanya sifat gerak dan diam. 
Sifat ini terjadi kemudian pada setiap jirim. Maka itu, 'aradh 
adalah bersifat baharu. Oleh kerana setiap jirim itu melazimi 
sifat-sifat 'urudh sedangkan sifat-sifat 'urudh itu kedudukan- 
nya adalah baharu kerana ia sentiasa berubah-ubah antara gerak 
dan diam, maka dengan sendirinya jirim adalah baharu. Inilah 
muqaddimah yang kedua. 

Apa yang kita perkatakan ini merupakan satu kaedah yang 
mengandungi dua muqaddimah. Kita berkisar pada kaedah 
untuk mengetahui tentang baharunya alam ini melalui jirim 
yang menjadikannya serta sifat-sifat 'urudh yang mendatang 
kemudian. Muqaddimah yang pertama daripada kaedah itu 
ialah bahawa setiap jirim itu ada padanya sifat-sifat 'urudh 
atau dalam lain-lain perkataan, kita katakan bahawa setiap 
jirim itu sentiasa melazimi ' urudh . Manakala muqaddimah 
yang kedua daripada kaedah ini ialah bahawa setiap jirim itu 
dengan sendirinya adalah baharu kerana sifat 'urudh yang 
mendatang pada jirim itu adalah baharu., 

Dan oleh kerana jirim bersifat baharu, maka alam juga 
baharu. Yang demikian, setiap yang baharu itu tentulah ada 
yang membaharukan atau setiap yang terjadi itu tentulah ada 
yang menjadikan. Inilah yang dikatakan natijah. Ertinya, 
daripada kaedah yang membawa dua muqaddimah tadi, kita 
memperolehi satu natijah atau hasil. Dan natijahnya ialah, 
setiap yang baharu itu ada yang membaharukan atau setiap 
yang terjadi itu ada yang menjadikan. 

Telah kita katakan bahawa jirim itu bersifat baharu kerana 
'urudh atau sifat yang mendatang pada jirim itu baharu. Alam 
ini adalah gabungan antara jirim dan 'urudh sedangkan jirim 
dan 'urudh itu sifatnya baharu. Oleh yang demikian, alam 
juga sifatnya baharu. Manakala setiap yang baharu ada yang 
membaharukan atau dengan lain-lain perkataan, ada yang 
menjadikan. Kerana itu, alam ini ada yang membaharukan 
atau yang menjadikan. Itulah ALLAH SWT. 

Hujah-hujah daripada kaedah inilah yang dinamakan dalil- 
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dalil tafsili bagi kita untuk mengenali ALLAH SWT. Cuma 
hujah seperti ini agak payah untuk kita fahami tidak seperti- 
mana kita hendak memberikan hujah-hujah atau dalil-dalil 
secara ijmali. 

Namun, walau mengenal ALLAH secara mengetahui dalil- 
dalil ijmali, mahupun dalil-dalil tafsih ataupun dalil-dalil naqli, 
ini adalah sepaling tidak yang dikehendaki pada seseorang 
itu. Kalau seseorang itu sudah memiliki ilmu pengetahuan 
untuk mengenal ALLAH secara ini, maka dia sudah dianggap 
mengenal ALLAH SWT secara ilmiah. Tetapi kalau seseorang 
itu tidak mempunyai ilmu yang paling tidak itu, maka dia 
tidak dianggap mengenal ALLAH. Kalau dia tidak mengenal 
ALLAH, maka seluruh amal ibadahnya tidak sah di sisi 
ALLAH SWT. 

Cuma, perlu kita ingat bahawa dengan mengenal ALLAH 
SWT secara ilmiah ini saja belum boleh memberi kita kekuat- 
an iman. Ia belum boleh member-i kita kekuatan untuk memikul 
setiap syariat ALLAH sungguh-sungguh. Ia belum boleh 
memberi kita kekuatan untuk melaksanakan setiap perintah 
ALLAH dengan sungguh-sungguh sama ada perintah yang 
fardhu mahupun yang sunat, sama ada perintah yang fardhu 
ain mahupun yang fardhu kifayah. Pengetahuan secara ilmiah 
juga belum cukup untuk memberi kita kekuatan untuk me- 
ninggalkan setiap larangan ALLAH sungguh-sungguh sama 
ada larangan yang haram mahupun yang makruh. Pengetahu- 
an secara ilmiah ini sekadar mengesahkan iman kita saja. 

Kerana itu, paling tidak kita hendaklah memihki iman di 
peringkat iman ayan iaitu satu peringkat tingginya daripada 
iman ilmu. Iman ayan ini ialah iman orang-orang soleh atau 
iman golongan abrar atau golongan al muAihun. Juga dikata- 
kan iman golongan ashabul yamin iaitu orang yang mendapat 
suratan amal dari sebelah kanan di Akhirat nanti. Untuk selamat 
daripada api Neraka, kita mesti memiliki sekurang-kurangnya 
iman ayan ini. 

Di tahap iman ayan ini, aqidah atau tauhid seseorang sudah 
menghayati jiwanya. Ilmu yang dimilikinya sudah benar-benar 
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menghayati jiwanya. Kaedah pengenalan melalui perbahasan 
kita ird boleh kita kiaskan kepada mengenal seekor singa. 

Secara ilmiah seseorang itu akan kenal seekor singa kerana 
bulunya lebat, taring hebat, giginya tajam, badarmya gagah, ia 
kuat melompat dan lain-lainnya. Gambaran demikian yang 
membuat dia kenal singa itu hanya melalui ilmu yang dipe- 
lajarinya. Namun kehebatan pada singa itu belum dapat dirasa 
pada hatinya kerana dia belum melihatnya. Tetapi kalau dia 
dapat melihat singa itu dan dapat memerhatikan jarak antara 
tapak depan dengan tapak belakangnya begitu jauh dan 
mungkin dapat pula melihat kehebatan singa itu sendiri, maka 
tentu akan timbul rasa gemn di hatinya. 

Begitulah kesan ilmu yang telah dapat dihayati pada jiwa 
seseorang. Dan mengenal ALLAH, kalau sekadar ilmu pada 
akal saja, belum juga dapat membuat seseorang itu merasakan 
kehebatan ALLAH, merasa gerun dan takut kepada-Nya. Cuma 
perlu kita ingat bahawa untuk menanam rasa gerun atau hebat 
kepada ALLAH tidaklah sepertimana kita dapat menanam rasa 
gemn kepada singa. Singa boleh kita lihat tetapi ALLAH tidak. 



Tiadalah serupa dengaa-Nya (ALLAH) oleh segala 
sesuatu. 

(Asy Syura: 11) 

Untuk menanam rasa gemn dan rasa hebat kepada 
ALLAH, perlulah kita mengusahakan supaya ilmu yang ada 
pada akal itu dihayati pada hati. Ini amat susah sekah kerana 
kita tidak dapat menggambarkannya. Ia mempakan rasa hati 
seseorang itu. Siapa yang sudah mendapatnya, dia sajalah yang 
tahu. Seperti seseorang yang sudah ada rasa demikian sajalah 
yang dapat merasakan betapa ALLAH itu Maha Melihat, Maha 
Mengetahui, Maha Mendengar, Maha Berkuasa dan sebagai- 
nya. Bagaimana hendak mendapat rasa hati demikian, ia 
mestilah melalui ibadah kepada ALLAH. Dengan kita melak- 
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sanakan semua perintah ALLAH sama ada yang fardhu 
mahupun sunat sungguh-sungguh serta dengan kita menjauhi 
setiap larangan ALLAH yang haram dan makruh itu sung- 
guh-sungguh, kelak ALLAH akan campakkan rasa hati itu ke 
dalam jiwa kita. Ketika itulah, baru dikatakan ilmu sudah 
menghayati jiwa. 

Jadi, untuk menanam rasa gerun, rasa takut dan rasa hebat 
kepada ALLAH, tidak boleh kita buat melalui mencari ilmu, 
mengaji dan sebagainya. Ia adalah hasil dari amal dan ibadah. 
Ertinya, hendak mengenal ALLAH secara ilmiah, boleh di- 
buat hasil dari amal. Begitulah seterusnya, kalau kita hendak 
memiliki iman di peringkat yang lebih tinggi daripada iman 
ayan iaitu iman haq ataupun iman haqiqah. 

Sebab itulah kalau kita benar-benar hendak menghayati 
ilmu yang kita pelajari hingga sampai ke peringkat iman ayan, 
kenalah kita beramal sungguh-sungguh. Dan beramal pula 
bukan sekadar hendak mempertahankan arnal-amal lahimya 
sahaja tetapi mestilah khusyuk, tadharuk, tawadhuk serta dijaga 
sungguh-sungguh syarat dan rukun amalan itu. Lahir dan batin 
pada amal itu, kita jaga sungguh-sungguh. Kalau kita dapat 
melaksanakan amal kita itu sungguh-sungguh, maka hasilnya 
nanti akan memberi kesan kepada jiwa kita. 

Pada masa itulah baru hati kita dapat merasakan gerun 
dan takut kepada ALLAH. Akan terasa benar-benar betapa 
ALLAH itu Maha Hebat, Maha Memerhati setiap gerak-geri 
kita, Maha Melihat dan Maha Mengetahui setiap perbuatan 
kita. Rasa seperti ini tidak boleh lahir dengan sendiri. Ia bukan 
boleh kita buat-buat. Ia adalah soal kerohanian seseorang itu. 
Sejauhmana dia telah dapat melawan nafsu dan syaitan sung- 
guh-sungguh, sejauh itulah dia akan berusaha mencapai iman 
ayun itu. Gambaran rasa hati yang berkait dengan iman ini 
telah ALLAH paparkan di dalam A1 Quran: 
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Sesungguhnya orang yang benar-benar beriman itu 
apabila disebut saja nama ALLAH, akan gementarlah 
hatinya dun apabila dibacakan ayat-ayat ALLAH, akan 
bertambah-tambahlah imunnya lantas dia menyerah diri 
kepada ALLAH. 

(A1 Anfal: 2) 

Inilah gambaran rasa hati bagi orang yang benar-benar 
beriman. Amat susah sekali dimiliki. Mungkin untuk dapat 
rumah besar, kereta besar, pangkat besar, degree besar dan 
sebagainya mudah. Tetapi hendak mendapatkan cetusan rasa 
hati seperti yang ALLAH gambarkan di atas amat payah sekali. 

Apakah rasa hati itu, yang menjadi tanda orang beriman? 
Dia takut kepada ALLAH bila disebut saja nama ALLAH 
seperti menyebut Allahu Akbar, Alhamdulillah, Subhanallah 
dan sebagainya. Tetapi kalau dengan menyebut nama-nama 
ALLAH itu serta yang lain-lainnya hati tidak merasa takut, 
merasa gemn, merasa kecut dan sebagainya, maka tandanya, 
dia belum lagi beriman. 

Begitu juga, orang yang benar-benar beriman itu bila 
dibacakan ayat-ayat ALLAH, imannya bertambah lantas ia 
menyerah diri bertawakkal kepada ALLAH. Ketika itu tidak 
timbul soal masa depan lagi, tidak timbul soal waktu pencen, 
tidak timbul soal tidak naik pangkat, tidak timbul soal apa 
hendakjadi pada anak-anak, tidaktimbul soal berhenti kerja 
dan sebagainya. Padanya, segala-galanya terserah kepada 
ALLAH SWT. Tetapi, kalau masih mengira itu dan ini, masih 
memikirkan tentang masa depan, masih lagi takut itu dan takut 
ini, ertinya orang itu tidak ada bertawakkal. 

Orang yang tidak bertawakkal, bererti imannya belum 
bertambah kalaupun dibacakan ayat-ayat ALLAH. Manakala 
kalau imannya belum bertambah, bererti dia belum ada rasa 
takut kepada ALLAH, walaupun ribuan kali menyebut nama 
ALLAH. Orang yang demikian baru di peringkat iman ilmu. 

Jadi bolehlah kita ukur di tahap mana iman kita. Sejauh- 
manakah kita bertawakkal dan menyerah diri kepada ALLAH. 
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Kalau kita masih lagi hendak memikir-mikirkan perkara masa 
depan, masa tua dan masa lepas pencen, ertinya kita tidak ada 
tawakkal. Maknanya iman kita belum menghayati jiwa. Se- 
benamya tak salah kita memikirkan masa depan tetapi hendak- 
lah masa depan yang sebenamya. Bukan 50 tahun atau 60 
tahun akan datang tetapi lebih jauh dari itu. Boleh kita kira- 
kira masa kita di Akhirat nanti, apa hendak jadi. 

Oleh itu, hendaklah sentiasa kita berusaha memperting- 
katkan iman. Janganlah kita hanya berusaha memperbanyak- 
kan amal saja, tetapi hati kita lalai, tidak khusyuk serta tidak 
faham. Hati kita tidak pemah rendah diri kepada ALLAH. 
Sebab itu di dalam kitab ada dikatakan: Dua rakaat sembah- 
yang orang yang khusyuk lebih baik dari 1000 rakaat sem - 
bahyang orang yang tidak khusyuk. 

Dan untuk lebih meyakinkan kita tentang sifat-sifat yang 
wajib bagi ALLAH SWT, maka hendaklah kita mengenal 
ALLAH sungguh-sungguh dengan mengetahui dalil-dalil ke 
atas 20 sifat yang wajib bagi ALLAH SWT. 
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DALIL 

WUJUD ALLAH 






M ATAN 


ang pertama — Dalil atau burhan wujud ALLAH 
Taala. Iaitu adalah tanda ada Tuhan ialah baharu alam 
dan segala sifat-sifatnya. Kerana bahawasanya jikalau 
tiada yang membahamkan alam ini seperti ada ia dengan 
sendiri nescaya lazim dua puluh perkara (ada dan tiada) yang 
bersamaan berat keduanya tiba-tiba terberat satu daripadanya 
dengan tiada yang memberatkan dia yang demikian mustahil. 

Yang demikian nyatalah baharu alam ini jadi dalil atas 
wujud Tuhan kerana ia tiada boleh jadi dengan sendiri oleh 
sebab pada masa ia belum ada maka adalah ada dan tiada itu 
bersamaan keduanya timbangan akal kita maka boleh tetap 
ada dan boleh tetap tiada. 

Maka apabila tetap ada hilanglah tiadanya, tatkala itu kita 
ketahuilah adanya itu terlebih berat daripada tiada padahal 
tiada sah ada itu terberat daripada tiada dengan sendirinya. 
Yang demikian nyatalah ada suatu yang lain daripadanya pada 
memberatkan ada daripada tiada, kerana mustahil terberat 
salah satu dua perkara yang bersamaan dengan tiada yang 
memberatkan dia. 

Adapun yang dikatakan alam itu ialah jirim-jirim dan 
aradh-aradh maka jirim dan aradh itu baharu maka dengan 
mengetahui dalil baharu jirim dan aradh itulah menjadi dalil 
baharu alam yang jadi dalil wujud ALLAH Taala. 

Maka dalil baharu jirim ialah kerana ia melazimi akan 
aradh yang baharu (ini muqaddimah yang pertama), tiap-tiap 
yang melazimi yang baharu dihukumkan baharu (ini 
muqaddimah yang kedua), maka yang baharu tiada boleh ada 
dengan sendiri melainkan ada yang mengadakan (ini natijah) 
dan dalil baharu aradh itu nampak berubah-ubah daripada ada 
kepada tiada dan ‘akasnya. Bagaimana boleh dipandang pada 
gerak diam yang ada pada seorang itu bila ia bergerak hilang 
diamnya. Demikian juga 'akasnya maka tiap-tiap berubah itu 
baharu. 

Yang demikian nyatalah dalil wujud Tuhan itu bersusun 
atas tiga dalil: 



1) Dalil menetapkan baharu alam 

2) Dalil menetapkan baharu jirim 

3) Dalil menetapkan baharu aradh. 
Maka dalil atas wujud Tuhan: 






Maka demi Tuhan yang menjadikan langit dan bumi 
bahawasanya ia sebenarnya seperti kamu bertutur- 
tutur. 


(Az Zariyat: 23) 



Dalil Sifat Wujud 

DALAM bab ini, kita akan memperkatakan tentang dalil 
wujudnya ALLAH SWT. Pengertian wujud dan lain-lain 
sifat yang wajib bagi ALLAH SWT telah pun kita huraikan 
dalam bab-bab terdahulu. Tetapi kita belum lagi menghurai- 
kan tentang dalil wujudnya ALLAH dan dalil-dalil ke atas 
lain-lain sifat-Nya. Kalau ada pun dalil yang kita perkata- 
kan, itu hanya sebagai pengenalan ringkas saja. Jadi mulai 
bab ini, kita akan memperkatakan dan memperbahaskan se- 
tiap dahl bagi sifat-sifat yang wajib pada ALLAH SWT 
bermula dari sifat wujudnya ALLAH SWT dan seterusnya. 

Dengan itu, marilah kita beri tumpuan sungguh-sungguh 
agar apa yang kita pelajari ini akan menjadi aqidah dan 
pegangan kita, yang kemudiannya kita harap akan menjadi 
tindak-tanduk kita di dalam kehidupan sehari-hari kerana 
setiap amalan lahir kita ini adalah didorong oleh rasa 
keyakinan kita terhadap ALLAH SWT. Makin kuat rasa 
tauhid kita kepada ALLAH SWT, makin menonjollah amal 
soleh yang dilakukan oleh anggota lahir kita ini. Tetapi se- 
kiranya tauhid dan keyakinan kita kepada ALLAH lemah, 
maka lemah pulalah anggota lahir kita dalam bertindak me- 
laksanakan amal-amal soleh. Jadi, persoalan aqidah ini ada 


106 



AQIDAH MUKMIN (III) 


hubungannya dengan amal soleh yang kita lahirkan setiap 
hari. 

Dalil Aqli 

Dalil atau bukti yang menunjukkan wujudnya ALLAH SWT 
ialah baharunya alam ini ataupun adanya alam ini; adanya 
langit d a n bumi ini, adanya makhluk-makhluk yang 
bertaburan di bumi termasuklah kita. 

Tidak mungkin alam dan seluruh yang ada ini terjadi 
dengan sendiri. Cuba kita kembali kepada hukum akal. Kita 
rujuk kepada penerimaan akal kita ketika alam ini belum 
terjadi. Kalaulah alam ini terjadi dengan sendirinya, tentulah 
pada awal-awal dulu alam ini belum ada. 

Maka di waktu alam ini belum ada ataupun belum ter- 
jadi, pertimbangan akan ada ataupun tiadanya alam ini, ke- 
dudukannya adalah sama berat. Ertinya, akal kita akan men- 
gatakan bahawa semasa alam ini belum ada, di antara ada 
atau tiadanya alam di waktu itu adalah sama timbang. Be- 
gitulah akal kita akan berkata. 

Tiba-tiba alam ini ada atau terjadi di hadapan mata kita 
dan kita pula dapat menyaksikan ia tersergam di hadapan 
kita. Maka ketika itu, pertimbangan akal menjadi tidak sama 
berat lagi. Kali ini, adanya alam sudah menjadi lebih berat. 
Kalau sebelum ini antara ada dengan tiadanya alam ini ada- 
lah sama berat tetapi apabila alam sudah ada ataupun sudah 
terjadi, akal kita akan memberikan pertimbangan berat se- 
belah. Adanya alam ini telah berat daripada tiada. 

Sekarang, mari kita rujuk kembali kepada hukum akal 
kita, apakah mahu akal kita menerima keadaan yang mem- 
bawa kepada pertimbangan berat sebelah ini boleh terjadi 
dengan sendirinya. Iaitu pada asalnya akal kita menimbang- 
kan antara ada dengan tiadanya alam ini sama berat, tetapi 
tiba-tiba akal kita lebih berat mengatakan alam ini ada 
kerana memangnya alam ini sudah ada, dan tiadanya pula 
tidak dapat akal kita nafikan. Bila akal kita lebih berat ke- 
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pada mengatakan alam ini ada itu terjadi dengan sendirinya, 
apakah akal kita mahu menerima hal ini tidak ada siapa 
yang memberatkannya. Sekali-kali akal tidak mahu mene- 
rimanya. 

Tetapi akal mahu menerima bahawa tentu ada yang 
memberatkan. Ertinya, alam ini mesti ada yang menjadikan. 
Mustahil alam ini ada dengan sendirinya. Bila kita katakan 
mustahil di sini, hendaklah kita rujuk juga kepada takrif 
mustahil mengikut hukum akal. Mustahil mengikut hukum 
akal ialah, sesuatu perkara itu tidak mahu diterima oleh akal 
akan adanya. 

Dalam hal ini, mustahil akal mahu menerima yang 
beratnya pertimbangan akal kepada adanya alam ini adalah 
terjadi dengan sendirinya apabila alam ini sudah ada. 
Sedangkan sebelum ini, pertimbangan antara ada dengan 
tiadanya alam ini adalah sama berat. Tiba-tiba apabila alam 
ini ada, pertimbangan itu lebih berat kepada adanya alam. 
Mustahil pertimbangan berat sebelah itu terjadi dengan sen- 
dirinya. Mesti ada yang memberatkannya. Ertinya mesti ada 
yang menjadikan alam ini. Itulab ALLAH SWT. 

ALLAH SWT-lah yang menjadikan alam ini. ALLAH 
SWT sebagai Kholiqul Alam. Dan dengan itu, adanya alam 
ini adalah sebagai dalil atau bukti akan wujud atau ada- 
nya ALLAH SWT. 

Sebagai satu tamsil untuk membantu kita memahami 
perbahasan ini, cuba kita perhatikan dua ceper dacing atau 
neraca. Sebelum membuat apa-apa timbangan, kita lihat 
bahawa kedua-dua ceper itu sama berat atau sama timbang- 
an. Tiba-tiba, katalah salah satu daripada cepemya, sebelah 
kiri atau sebelah kanan, menjadi berat. Apakah akal kita 
akan mengatakan bahawa berat sebelah itu terjadi dengan 
sendiri iaitu ceper itu memberatkan dirinya sendiri. Mustahil 
akal kita mahu menerimanya. Tetapi tentu akal kita akan 
berkata, bahawa beratnya itu adalah disebabkan oleh se- 
suatu. Boleh jadi sesuatu itu yang kita nampak ataupun 
tidak, seperti boleh jadi angin bertiup hingga menyebabkan 
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ceper itu berat sebelah atau sebagainya. 

Begitu juga kita ambil satu tamsil yang lain. Katalah ada 
satu kawasan tanah lapang yang amat biasa kita kunjungi. 
Biasanya setiap kali kita pergi ke situ, tidak ada apa-apa di 
sana kecuali sedikit tumbuh-tumbuhan, pokok-pokok dan 
sebagainya. Kemudian setelah beberapa ketika yang agak 
lama kita tidak ke sana, manakala kita pergi semula ke tem- 
pat itu, kita dapati ada sebuah rumah terdiri di atas tanah 
lapang itu. Apakah ketika itu, akal kita akan berkata yang 
rumah itu tertegak dengan sendirinya. Tentu sekali akal kita 
tidak akan berkata demikian, walaupun katalah ada orang 
yang mengatakan kepada kita bahawa rumah itu tertegak 
dengan sendirinya, namun akal kita tidak mahu menerima- 
nya. 

Mustahil rumah itu boleh tertegak dengan sendiri tetapi 
tentu ada orang yang mendirikannya atau membuatnya. 
Cuma kita tidak tahu siapa orangnya. Boleh jadi orang yang 
duduk di sekitar tanah lapang itu ataupun orang-orang dari 
tempat lain. 

Dua tamsil telah kita bawakan untuk menghujah hukum 
akal. Yang pertama tadi, mustahil akal mahu menerima satu 
ceper neraca menjadi berat dengan sendirinya sedangkan 
pada mula-mulanya dua-dua ceper neraca itu sama berat. 
Yang kedua, mustahil sebuah rumah tertegak dengan sen- 
dirinya di satu kawasan tanah lapang sedangkan pada mula- 
mulanya memang kita tahu tidak ada sebuah rumah pun di 
situ. Daripada dua tamsil tadi, kita dapati yang akal kita 
tidak mahu menerima keadaan yang membuatkan ceper 
dacing berat sebelah atau adanya rumah di satu tanah 
lapang, kedua-duanya terjadi dengan sendiri. 

Sedangkan daripada dua tamsil yang begitu mudah pun, 
akal kita tidak mahu menerimanya, betapalah kejadian alam, 
langit dan bumi serta bukit-bukaunya yang tersergam, kayu- 
kayannya yang menghijau serta makhluk-makhluk yang ber- 
taburan di bumi ini boleh terjadi dengan sendiri. Lebih-lebih 
lagilah akal kita tidak mahu menerimanya. 
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Mustahil sekali akal kita mahu mengatakan bahawa alam 
ini dan seluruh isinya terjadi dengan sendiri sedangkan ceper 
neraca yang mula-mulanya sama berat tiba-tiba menjadi 
berat sebelah itu pun akal kita tidak mahu mengatakan yang 
ia terjadi dengan sendiri. Kalau begitu tentu ada yang men- 
jadikan alam ini, dan akal kita juga menyetujuinya. Dan itu- 
lah Tuhan pencipta alam. 

ALLAH SWT itulah yang menjadikan alam ini, dan 
kalau ALLAH tidak menjadikannya, maka tidak akan ter- 
jadilah alam ini. Tetapi oleh kerana ia telah pun terjadi dan 
dapat pula kita lihat tersergam di hadapan mata kita ini, 
maka itulah tanda dan bukti wujudnya ALLAH SWT. 
Kerana, alam ini ALLAH saja yang menjadikannya. Tidak 
ada sesiapa pun yang pernah mengaku menjadikan alam ini 
hatta pakar-pakar sains dari Barat dan Timur sekalipun. 
Kalaulah ada orang yang mengaku yang dia menjadikan 
alam ini, nanti orang lain akan mengatakan dia itu bodoh. 

Pengertian Alam 

Di samping itu, elok jugalah kita fahamkan tentang penger- 
tian alam yang ianya menjadi dalil tentang wujudnya Tuhan. 
Alam ini adalah gabungan antara jirim dan ‘aradh. Jirim 
pula ialah sesuatu yang mengambil lapang atau yang meng- 
isi ruang. Kalau mengikut istilah sains, jirim itu ialah sesua- 
tu yang mengisi ruang sama ada ianya berbentuk pepejal, 
cecair atau gas. Jadi berdasarkan pengertian jirim ini, diri 
kita adalah jirim kerana ia mengambil lapang. 

Kemudian, ‘aradh pula ialah sifat-sifat yang mendatang 
di atas jirim. Ia boleh kita lihat tetapi tidak dapat kira rasa. 
Tidak seperti jirim yang boleh kita lihat dan boleh kita rasa. 
Jadi, 'aradh itu adalah sifat dan ia adalah berdiri pada jirim. 
Dalam ertikata yang lain, 'aradh atau sifat memerlukan ji- 
rim sebagai tempat berdiri. Ia tidak boleh berdiri dengan 
sendirinya. Kerana itu, 'aradh dan jirim tidak boleh dipisah- 
kan. 

Kita contohkan diri kita ini sebagai alam kerana pada 
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diri kita ini ada jirim dan ada 'aradh iaitu sifat-sifat yang 
mendatang. Diri kita ini jirim kerana ia mengambil lapang. 
Dikatakan 'aradh pada diri kita kerana ada padanya sifat 
gerak dan diam yang mempakan sifat yang mendatang pada 
diri kita. 

Seterusnya, jirirn dan 'aradh sifatnya baham atau dijadi- 
kan, kerana ALLAH yang membaham atau menjadikannya. 
Dengan kita mengetahui dalil-dalil atau bukti tentang 
baharunya jirim dan 'aradh, maka itu jugalah dalil-dalil dan 
bukti tentang bahamnya alam ird. Kemudian, dengan kita 
mengetahui dalil-dalil dan bukti tentang bahamnya alam ini, 
itu jugalah yang menjadi dalil dan bukti tentang wujudnya 
ALLAH SWT. 

Dahl dan ‘bukti yang menunjukkan bahawa jirirn ini 
baham ialah ia sentiasa melazimi sifat yang baham. Pada 
jirim itu sentiasa berlaku sifat yang baham. Dan di antara 
sifat yang bahara yang berlaku pada jirim ialah sifat gerak 
dan sifat diam. Manakala jirim itu bergerak, maka hilanglah 
keadaan diamnya. Dan manakala jirim itu dalam keadaan 
diam, hilang pula keadaan geraknya. Begitulah setemsnya 
yang berlaku pada jirim; keadaan gerak dan diam itu silih 
berganti dalam ertikata hilang diam, timbul gerak dan apa- 
bila hilang gerak, timbul pula diam. Satu-satu keadaan itu 
tidak pemah kekal, bahkan keadaan gerak dan diam itu pula 
tidak boleh berlaku Serentak. 

Kerana adanya jirim-jirim melazimi sifat-sifat ‘aradh 
yang baharu demikian, maka sebab itulah jirim-jirim bersifat 
bahara. Tidak ada ‘aradh yang bersifat kekal pada jirim me- 
lainkan semuanya baham. Umpamanya, gerak yang teijadi 
selepas diam bukanlah gerak yang mula-mula tetapi adalah 
satu gerak yang baham. Seperti, mula-mula kita gerak dan 
kemudian kita diam kembali. Lepas itu kita gerak semula. 
Gerak yang berlaku itu bukanlah gerak yang asal tadi. Ia 
sudah menjadi satu gerak yang baham. Gerak yang asal tadi 
sudah musnah atau hilang. Kerana itu kita katakan bahawa 
'aradh yang berlaku pada jirirn itu musnah atau hilang. Dan 
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kita katakan juga bahawa ‘aradh yang berlaku pada jirim 
adalah baharu. Dan oleh kerana ‘aradh itu sifatnya baharu 
yakni tidak kekal, maka jirirn juga adalah baharu disebabkan 
'aradh itu berlaku pada jirim 

Setiap benda yang melazimi sesuatu yang baharu, maka 
benda itu hukumnya baham. Dan kerana jirim itu melazimi 
‘aradh yang baham, maka jirim itu adalah baham keduduk- 
annya. Tadi telah kita bahaskan bahawa alam itu adalah 
gabungan antara jirim dan 'aradh. Dan oleh kerana 'aradh 
dan jirim itu baham, maka alam juga hukumnya baham. Ini 
muqaddimah yang pertama. 

Kerana telah kita katakan bahawa tiap-tiap sesuatu itu, 
disebabkan ia melazimi 'aradh yang baharu, ia juga ter- 
hukum sebagai baham, maka itu kita namakan muqad- 
dimah yang kedua. 

Kemudian, setiap yang baham itu tentu ada yang mem- 
baharukan atau yang menjadikan. Inilah yang dinamakan 
natijahnya. Dan yang membaharukan atau yang menjadikan 
jirim dan ‘aradh itu ialah ALLAH SWT. Lantaran itu yang 
menjadikan alam ini ialah ALLAH SWT. Kerana alam itu 
adalah gabungan di antara jirim dan 'aradh. Dengan demi- 
kiai alam ini adalah dalil atau bukti yang menunjukkan 
wujudnya ALLAH SWT itu. 

Tiga Yang Menetapkan Baharunya Alam 

Kalau begitu dalil yang menunjukkan wujudnya Tuhan ada- 
lah tersusun daripada tiga perkara. Yang pertama, ia ter- 
susun dari dalil yang menetapkan bahamnya alam. Yang ke- 
dua, ia tersusun dari dalil yang menetapkan bahanmya jirim. 
Dan yang ketiga ialah dalil yang menetapkan bahamnya 
‘arudh. 

Inilah tiga dalil yang membuktikan bahawa wujudnya 
Tuhan adalah tersusun daripada tiga perkara. Yang per- 
tama, ia tersusun dari dalil yang menetapkan bahamnya 
alam. Yang kedua, ia tersusun dari dahl yang menetapkan 
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baharunya jirim. Dan yang ketiga ialah dalil yang menetap- 
kan baharunya 'aradh 

Inilah tiga yang menetapkan bahamnya alam, dalil me- 
netapkan baharunya jirim dan dalil menetapkan bahamnya 
‘aradh. Dalil baharunya alam ialah dari perbahasan kita ten- 
tang keadaan alam ird sebelum ia ada atau sebelum ia ter- 
jadi. Sebelum teijadinya itu, pertimbangan akal di antara ada 
dengan tiadanya adalah sama berat. Tiba-tiba alam ini sudah 
ada ataupun sudah teijadi. Yang demikian pertimbangan di 
antara ada dengan tiada sudah berat sebelah kepada ada. 
Ketika itu akal mahu menerima adanya alam daripada fiada. 
Dan yang memberatkan kepada ada itu tentulah bukan ter- 
jadi dengan sendiri. Tentulah ada yang menjadikannya. 
Maka ird dalil menunjukkan bahamnya alam ini kerana ia 
ada yang menjadikan. 

Manakala dalil bahamnya jirirn pula adalah bahawa 
jirirn sentiasa melazimi sifat yang baham. Setiap benda yang 
melazimi sesuatu yang baham, maka benda itu dihukum 
baham juga. Dengan sebab itu, jirim adalah baham. 

Kemudian dalil yang menunjukkan bahawa 'aradh itu 
baham adalah kerana ia mempunyai sifat-sifat yang sentiasa 
bembah-ubah seperti sifat gerak dan diam. Sedangkan tiap- 
tiap yang bembah itu menunjukkan baham. Maka itu, 
'aradh juga baham. 

Demikianlah dalil-dalil yang menunjukkan wujudnya 
ALLAH SWT kerana dengan bahamnya alam, jirim dan 
'aradh tadi, maka tentulah ada yang membahamkannya. Dan 
yang membaharukannya ialah ALLAH SWT Dalil-dalil 
demikian, kita namakan dalil aqli iaitu dalil melalui akal 
tikiran. Atau dalil yang dihasilkan daripada perbahasan akal 
likiran. 

Dalil Naqli Wujudnya Tuhan 

Manakala dalil naqli atau dahl yang bersumberkan A1 Quran 
yang menunjukkan wujudnya Tuhan, ia terkandung di dalam 
surah Az Zariyat ayat 23: 
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Maka demi Tuhan yang menjadikan langit dan bumi 
bahawasanya ia sebenarnya seperti kamu bertutur- 
tutur. 

(AZ Zariyat: 23) 


Maka demi Tuhan langit dan bumi, sesungguhnya yang 
dijanjikan itu adalah benar-benar akan teijadi seperti per- 
kataan yang kamu ucapkan. 

Di sini ALLAH menegaskan betapa setiap kejadian itu 
adalah benar-benar terjadi seumpama kita berkata-kata. Kita 
telah dapat melihat dan menyaksikan yang kita ini berkata- 
kata. Orang lain juga dapat menyaksikan bahawa kita ini 
memang berkata-kata. Oleh yang demikian, sepertimana 
yakinnya kita yang kita ird boleh berkata-kata selama ini, 
begitulah yakinnya kita akan wujudnya ALLAH SWT itu. 

Demikianlah yang dapat kita fahamkan daripada per- 
bahasan terhadap dalil-dalil yang menunjukkan wujudnya 
ALLAH SWT. Di sinilah kita perhatikan betapa ulama- 
ulama zaman dahulu membuat satu-satu tamsil itu dengan 
cara-cara yang cukup mudah kerana mereka berhadapan 
dengan kategori manusia yang kebanyakannya tidak tahu 
menuhs dan tidak tahu membaca. Mereka terpaksa mengajar 
dan mendidik umat Islam dengan cara yang mudah dan 
dengan jalan yang boleh difahami oleh semua orang. 
Kadang-kadang seorang ulama itu memberi pengajaran se- 
masa dia sedang beijalan-jalan bersama anak-anak murid- 
nya. 

Katalah dia temampak seketul tahi unta misalnya. Dia 
pun spontan bertanya kepada anak murid tentang apakah 
tahi unta itu terjadi dengan sendirinya. Lagipun ketika itu 
tidak ada siapa pun yang melihat unta berada di situ. Bagai- 
mana pula boleh tahinya teijadi. Tentulah ia teijadi dengan 
sendiri. Namun, anak muridnya yang walaupun lemah dari 
segi iBdranpasti akan menjawab yang mustahil tahi unta itu 
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boleh teijadi dengan sendiri.. Mesti ada unta yang telah me- 
lepaskan najisnya di situ. Daripada situ, ulama tadi akan 
mengaitkannya dengan kejadian alam ini. 

Dia nanti akan berkata yang alam ini sudah terjadi 
sedangkan kita tidak pun menyaksikan ketika mula ia dijadi- 
kan. Namun alam ird sudah berada di depan mata kita. 
Apakah ia boleh teijadi dengan sendiri? Tentulah ia juga ada 
yang menjadikan Dan yang menjadikan itu ALLAH SWT. 
Kerana itu, apakah ada di antara orang yang tidak mahu 
percaya akan adanya Tuhan? Mendengar hujah-hujah yang 
mudah seperti ini, kalau ada di antara pengikut ulama itu 
yang belum percaya kepada Tuhan, dia terus mempercayai- 
Nya dan minta di-Islamkan ketika itu. Sebagaimana pemah 
berlaku dalam satu peristiwa peperangan antara pasukan Ibn 
Arrabi, seorang pejuang Islam, dengan penjajah Perancis di 
Mesir. Di dalam peperangan itu ramailah yang terkorban dan 
ramai juga yang cedera. Ada di antaranya dapat diselamat- 
kan dan ada di antaranya terbiar begitu saja kerana keadaan 
perang itu begitu buruk sekali. 

Pendek kata, mana yang tidak dapat diseiamatkan akan 
mati terbiar seorang diri tanpa mendapat rawatan dan 
makanan. Manakala yang mati itu pula, ada yang dapat di- 
cari untuk dikebumikan dan ada juga yang tidak ditemui 
hingga menjadi busuk terbiar. Begitulah keadaannya bila 
sudah berlaku peperangan. 

Dalam keadaan itulah seorang tentera Perancis yang 
telah mendapat cedera merangkak seorang diri untuk men- 
dapatkan pertolongan tetapi tidak ada siapa pun yang me- 
nyedarinya. Akhimya dia terlantar di tepi sebuah gua yang 
di dalamnya ada seorang abid (ahli ibadah) sedang ber- 
ibadah. 

Apabila abid itu temampak akan askar yang cedera itu, 
dia pun membawanya ke dalam gua dan memberinya ubat 
serta diberinya makan dan minum. Memang abid atau ahli 
ibadah adalah orang yang telah terdidik akhlaknya. Sebab itu 
belas kasihan dan peri kemanusiaannya begitu tinggi sekali 
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hingga tidak memikirkan sama ada seseorang itu katir atau- 
pun Islam. Dia tetap memberikan pertolongan dan bantuan- 
nya; 

Atas dasar ini, si abid member-i rawatan kepada askar 
Perancis yang cedera itu setiap hari di samping memberinya 
makan dan minum hinggalah segala luka tentera itu sembuh 
dan dia menjadi sihat kembali seperti biasa. Dari sehari ke 
sehari, pergaulan antara mereka berdua menjadi semakin 
mesra dan semakin erat. Mulalah teijalin rasa kasih sayang 
dan ukhuwah yang amat mendalam. Ini telah menyebabkan 
askar Peranchis itu tidak bemiat hendak pulang ke tanahair- 
nya. 

Dalam pergaulannya sehari-hari dengan abid itu, tentera 
Perancis ini begitu hairan melihat sikap dan peribadi si abid. 
Dia mendapati yang abid itu sentiasa berkeadaan tenang, dan 
cahaya mukanya sentiasa manis. Tidak pemah dilihatnya 
abid itu berkerut muka atau mengeluh serta mengalami 
susah hati. Sedangkan diperhatikannya abid itu sudah tua, 
tinggal pula di dalam’ gua dengan pakaian pun ala kadar 
sahaja. Kemudian dilihatnya, orang tua itu kadang-kadang 
makan dan kadang-kadang sepanjang hari dia tidak makan. 
Tentulah abid itu berpuasa tetapi tentera Perancis itu tidak 
tahu-menahu tentang hal puasa. A1 maklum, dia seorang 
katir dan tidak pula mempunyai sebarang agama — bebas. 

Askar Perancis itu hairan, apakah rahsia yang menye- 
babkan abid itu demikian. Walhal dia sendiri sentiasa ber- 
sedih dan kadang-kadang ditimpa keresahan dan kegelisahan 
walaupun fizik ai lahimya masih gagah, lebih-lebih lagi dia 
seorang askar yang setiap masa menjaga kesihatan badan 
melalui latihan-latihan fizikal. Kemudian, makan minum 
semua cukup, pendapatan juga cukup serta ada pula mmah 
tempat tinggal, tidak seperti o&g itu yang hanya tinggal di 
dalam gua. 

Suatu haii dia pun bertanya kepada orang tua itu: 
“Wahai bapak, saya lihat bapak ini begitu tenang dalam’ 
kehidupan inL Bapak tidak pemah berkerut muka malah 
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bapak sentiasa senyum gembira. Bapak tidak pemah marah* 
marah walaupun keadaan saya ini seperti mengganggu 
bapak. Saya lihat bapak tidak pemah susah hati walaupun 
keadaan hidup bapak begini. Apakah rahsia bapak yang 
menyebabkan bapak hidup demikian?” 

Orang tua itu sedikit pun tidak menjawab persoalan 
askar Perancis itu dan tidak pula dia mahu berhujah apa-apa 
dengannya. Dia mahu mencari suatu ketika yang sesuai 
untuk menjawabnya. Jadi, dia pun berkata, “Beginilah, 
wahai anak. Marilah kita pergi berjalan-jalan di kawasan 
luar sana melihat-lihat keadaan sekitar ini.” 

Askar itu agak pelik juga kerana perkara yang dia ingin 
tahu tidak berjawab tetapi lain pula yang dilakukan oleh 
abid itu. Namun dia menyetujui cadangan orang tua itu dan 
pergilah mereka berdua berjalan-jalan di kawasan sekitar itu 
dengan membawa sedikit bekalan makanan dan minuman, 
kalau-kalau peijalanan mereka memakan masa. 

Dalam mereka .beijalan-jalan itu, akhimya sampailah 
mereka ke persekitaran sebuah bukit yang di situ terdapat 
juga pohon-pohon kecil dan mmput-mmput semak. Tiba-tiba 
askar Perancis ird temampak akan kesan-kesan tapak kaki 
harimau lantas dia pun berkata kepada orang itu, “Wahai 
bapak, saya msa elok saja kita berpatah balik.” 

Orang tua itu sudah dapat mengagak sesuatu kerana dia 
juga telah temampak kesan tapak kaki harimau itu. Cuma, 
dia pura-pura tidak nampak. Lalu dia pun menjawab: “Me- 
ngapa pulak kita mesti berpatah balik wahai anak?” 

“Merbahaya, bapak,” jawab askar itu. 

“Apa yang membahayakan?” tanya orang tua itu. 

“Saya lihat di sini ada kesan tapak kaki harimau. Tentu 
ada harimau di sini,” balas askar Perancis itu. 

“Kalaulah begitu, saya pun takut juga. Marilah kita 
cepat-cepat tinggalkan tempat ini,” jawab orang tua itu 
sambil mengajak askar itu berjalan pulang. 

Mereka berdua pun berjalanlah menuju bahk ke gua 
tempat mereka tinggal sehingga telah jauh tempat yang di- 
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kira merbahaya tadi telah ditinggalkan dan keadaan askar 
Perancis itu pun sudah tenang kembali. Tiba-tiba orang tua 
itu berkata, “Saya nampak anak tadi betul-betul takut kepada 
harimau. Yakin sungguh anak ni yang di tempat itu ada 
harimau.” 

“Memang saya sungguh yakin, bapak. Lagipun tapak 
kakinya masih baharu lagi,” jawab askar Perancis itu. 

“Anak sungguh yakin akan adanya harimau walaupun 
hanya melihat kesan tapak kakinya sahaja?” tanya orang tua 
itu. 

“Bagaimana saya tidak yakin kerana apabila ada kesan 
tapak kakinya, maka adalah dia di situ,” jawabnya. 

Kali ini sampailah masanya orang tua itu hendak men- 
jawab pertanyaan askar tadi kepadanya. Dia pun terus ber- 
kata, “Wahai anak, bapak amat percaya cakap-cakap anak 
itu. Bapak juga percaya yang oleh kerana ada kesan tapak 
kaki harimau di situ, maka adalah harimaunya walaupun kita 
tidak nampak dia berada di situ. Jadi, kalaulah hanya dengan 
melihat kesan tapak kaki harimau, anak yakin adanya 
harimau di situ, betapalah dengan alam yang tersergam luas 
ini. Ada pokok-pokok, ada bukit-bukaunya, ada makhluk- 
makhluknya, ada langit dan bumi serta lautan yang luas dan 
sebagainya. Apakah dengan kesan-kesan itu semua, anak 
tidak yakin bahawa adanya Maha Pencipta yang menjadi- 
kannya?” 

Di sini, orang tua itu telah memukul keyakinan askar 
Perancis tadi yang mana dia tidak mempercayai Tuhan 
hinggakan dia tidak mahu berpegang kepada sebarang 
agama. Orang tua tadi membiarkan pertanyaannya bermain 
di kepala askar itu hingga beberapa ketika. Setelah didapati- 
nya yang askar itu tidak menjawab apa-apa, maka orang ma 
itu pun meneruskan percakapannya. 

“Sebenamya, yang menyebabkan bapak sentiasa tenang 
dan terhibur, tidak pernah masarn muka dan marah-marah 
walaupun keadaan bapak begini adalah kerana bapak 
sentiasa berdamping dengan Tuhan bapak, Pencipta alam 
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semesta ini. Bapak datang duduk dalam gua sana adalah 
kerana bapak hendak menyembab Tuhan bapak.” 

Itulah jawapan ringkas dari orang tua itu hingga menye- 
babkan askar Perancis itu tidak mampu berkata apa-apa. 
Begitu tepat sekali jawapan abid itu hingga tertikam ke 
dalam hati sanubari askar itu. Tiba-tiba, dia berkata: 

“Rupa-rupanya inilah rahsia hidup bapak yang saya 
tidak dapat mengalaminya. Tolonglah Islamkan saya agar 
saya juga dapat menghubungkan diri saya dengan Tuhan.” 

Begitulah bijaksana dan berhikmahnya orang-orang 
zaman dahulu. Setiap satu persoalan itu bukan diselesaikan 
melalui hujah-hujah atau soal jawab hingga membawa ke- 
pada pertengkaran. Kita dapati mereka itu mendidik manusia 
dengan penuh sabar. Dengan itu, barulah kita dapat memikat 
hati manusia hingga mereka tertarik kepada ajaran kebenar- 
an. 

Dan daripada cerita yang kita gambarkan di atas juga, 
jelas kepada kita betapa alam ini menjadi dahl dan bukti 
tentang wujudnya ALLAH SWT. Alam ini tidak terjadi 
dengan sendirinya, dan mustahil akal mahu menerima yang 
alam ini terjadi dengan sendiri, tetapi mesti ada yang men- 
jadikannya. Itulah ALLAH SWT. 

Dengan ini juga, kita sudah mempunyai dalil-dalil dan 
bukti tentang wujudnya ALLAH SWT sekurang-kurangnya 
dalil aqli atau dalil akal secara ijmali atau secara ringkas. 
Dan dalil ini adalah dikehendaki untuk mengeluarkan kita 
daripada alam taqlid yang mempercayai adanya Tuhan tetapi 
tidak tahu dalil-dalilnya. 

Mengetahui dalil-dalil aqli secara ijmah ini amat penting 
dan ia merupakan suatu wajib ain (fardhu ain) kepada setiap 
mukallaf. Semua orang mesti mempunyai dalil-dalil akal 
yang ringkas ini untuk membuktikan wujudnya Tuhan 
kerana keyakinan secara bertaqlid tanpa kita sendiri dapat 
memberi dalil-dalil dan bukti-bukti, adalah keyakinan yang 
tidak sah. 

Mengetahui dahl-dahl naqh atau dahl-dahl yang ber- 
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sumberkan A1 Quran secara tafsili atau secara terperinci itu 
fardhu kifayah. 

Dan dengan ini juga perlulah kita memahami benar- 
benar persoalan-persoalan di dalam ilmu tauhid ini kerana ia 
merupakan penetapan aqidah atau keyakinan kita. Aqidah 
atau keyakinan kita yang sebenamya kepada ALLAH adalah 
yang terpokok kerana ia menjadi asas di dalam ajaran Islam. 
Kalau aqidah sudah terseleweng atau terkeluar daripada ke- 
benaran, maka cacatlah segala amal lahir kita. Seluruh 
ibadah kita, sembahyang dan puasa kita, haji kita dan lain- 
lainnya, tidak berguna lagi. Sebab itulah, persoalan aqidah 
ini hendaklah kita pelajari sungguh-sungguh. 

" Awal-awal agama adalah mengenal ALLAH Inilah 
yang menjadi asas ajaran kita. Apabila kita mati kelak, yang 
awal-awal sekali ditanya kepada kita ialah persoalan tauhid 
atau persoalan iman. Amal-amal lain tidak ditanya lebih 
dahulu. Sekiranya yang asas ini sudah terkeluar, maka yang 
lain-lain itu tidak ditanya lagi. Semua ibadah lain sudah 
cacat walaupun sembahyangnya kemas, puasanya hebat, 
naik hajinya banyak, gigih berjuang dan berjihad dan lain- 
lainnya. Sebab itu Rasulullah .pernah berkata dalam sabda- 
nya yang bermaksud: 

Hendaklah kamu mempelajari hujah-hujah kamu 
kerana kamu akan ditanya. 

Maksud Rasulullah di sini *ialah supaya kita mengenal 
ALLAH dengan sesungguh-sungguhnya berserta dalil-dalil 
dan bukti, setidak-tidaknya dalil aqli secara ijmali supaya 
pengenalan kita kepada ALLAH itu tepat dan padu. Bukan 
secara ikut-ikutan atau secara taqlid. 
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BAB 16 


DALIL ALLAH 
BERSIEAT QIDAM 

mi ' ■ y: ■; r ■ 





MATAN 


CJ H VP ang kedua — Dalil qidam iaitu sanya jikalau tiada 
ALLAH Taala Qadim (bersifat qidam) nescaya 
addkh ia baharu. Yang demikian berkehendak kepada 
yang menjadikan Dia. Dan yang membaharukan Dia. Yang 
demikian membawa kepada daur iaitu mustahil kerana lazim 
berhimpun dua yang berlaziman dan membawa kepada 
tasalsul iaitu mustahil, kerana yang bersamaan yang sedikit 
dengan yang banyak. Yang demikian sabitlah Tuhan itu 
qadim (tiada permulaan wujud-Nya). Adapun dalil naqlinya: 

.. 

la jua Tuhan yang awal tiada permulaan dan yang 
akhir tiada kesudahan. 

(AlHadid: 3) 


Adapun makna daur itu iaitu terhenti ada tiap-tiap 
daripada dua suatu atas yang lainnya. Umpamanya Zaid 
menjadikan Umar, dan Umar menjadikan Zaid pula. Maka 
pada ketika itu terdahulu Umar tatkala ia menjadikan Zaid, 
dan terkemudian pula Umar pada ketika Zaid menjadikan dia. 
Yang demikian jadilah Umar dan Zaid itu terdahulu daripada 
dirinya (berhimpun pada seorang itu dua yang berlaziman 
yakni dahulu dan kemudian). Yang demikian tidak diterima 
oleh akal sekali-kali kerana yang menjadikan dahulu daripada 
yang kena jadi maka manakala sabit Umar menjadikan Zaid 
maka bagaimana boleh diterima akal Zaid boleh menjadikan 
Umar pula kerana Zaid terkemudian daripada Umar, maka 
yang kemudian barang yang telah tentu tidak boleh menjadi- 
kan orang yang terdahulu daripadanya. Yang demikian 
mustahil wujud daur pada akal. 

Dan makna tasalsul itu pada loghat berantai-rantai. Mak- 
sudnya pada istilah iaitu berhubung atau bersambung-sam- 
bung beberapa perkara lepas satu, satu lepas satu, satu, 
hingga tiada berkesudahan. Misalnya seperti dikata Hassan 



menjadikan Husin. Husin menjadikan Mohsin, Mohsin 
menjadikan Khalid, Khalid menjadikan Jamil, Jamil men- 
jadikan polan dan polan menjadikan polan. Demikianlah 
seterusnya tiada berkesudahan. Maka adanya sesuatu yang 
kena jadi dengan tiada berkesudahan yang menjadikan itu 
sesuatu perkara yang tiada diterima oleh akal (mustahil) 
adanya. 

Maka daripada keterangan ini nyatalah tiap-tiap daur 
itu tasalsul, tiada ‘akasnya dan nyatalah keduanya itu 
mustahil. Maka jika Tuhan tiada bersifat dengan qidam 
nescaya membawa kepada daur atau tasalsul yang mustahil 
itu tiap-tiap perkara yang membawa kepada mustahil itu 
mustahil juga. Yakni lazim daripada ada Tuhan, tidak ada 
Tuhan. Tatkala itu adanya makhluk turut mustahil pula 
padahal kita semua ada. 



DALIL SIFAT QIDAM 

PERBAHASAN kita di dalam bab ird berkisar di sekitar dalil- 
dalil ke atas sifat kedua yang wajib bagi ALLAH SWT iaitu 
sifat Qidam. Ertinya, kita hendak menunjukkan bahawa wajib 
ALLAH SWT itu bersifat Qidam melalui dalil-dalil dan 
buktinya. 

Sebelum itu, elok juga kita sentuh serba sedikit tentang 
pengajian kita yang awal dulu iaitu semasa kita membahas- 
kan dalil yang menunjukkan ALLAH itu bersifat Wujud. 

Dalil bagi menunjukkan wujudnya ALLAH SWT ialah 
dengan baharunya alam ini. Dan baharunya alam ini adalah 
kerana ia tergabung di antara jirim dan 'aradh Jirim seperti- 
mana yang kita ketahui adalah sesuatu yang mengambil 
tempat lapang. Dengan yang demikian, jirim itu bersifat 
baharu. Selain dari itu, ‘aradh yang berdiri pada jirim itu, 
keadaannya sentiasa bembah-ubah, maka 'aradh itu bersifat 
baham. Oleh kerana ‘aradh berdiri di atas jirim, maka 
bahamnya 'aradh membawa kepada bahamnya jirim. 

Jadi, kalau jirim dan ‘aradh bersifat baharu sedangkan 
'aradh dan jirim adalah gabungan yang menjadikan alam, 
maka dengan sendirinya alam juga baharu. Kalau alam ini 
baham, tentulah ada yang membahamkannya. Yang memba- 
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harukannya atau yang menjadikannya adalah ALLAH SWT. 
Dari itu, jelas membuktikan wujudnya ALLAH SWT. 

Berikutan dari pengertian kita tentang wujudnya ALLAH 
SWT itu, maka di sini kita akan memerhatikan pula tentang 
dalil yang menunjukkan ALLAH SWT bersifat Qidam atau 
bersifat sedia. Erti sedia bagi ALLAH SWT ialah bahawa 
ALLAH SWT tidak didahului oleh tiada atau dalam erti- 
kata yang lain, ALLAH SWT tidak ada permulaan. 

Perbahasan yang mudah kita fahami yang dapat kita buat 
secara ringkas bagi menunjukkan bahawa wajib ALLAH SWT 
itu bersifat sedia ialah, kalau ALLAH SWT tidak bersifat 
Qidam atau sedia, maka tentulah akal kita akan berkata yang 
ALLAH itu baham. Dan kalaulah ALLAH itu baham, tentu- 
lah ada yang membaharukan-Nya atau yang menjadikan-Nya. 

Dalam bab yang terdahulu, kita telah perhatikan bahawa 
sifat Qidam atau sedia bagi ALLAH SWT ialah sedia yang 
tidak ada permulaannya. Tidak seperti sifat sedia pada 
makhluk yang ada permulaannya. Umpamanya, kalau kita 
katakan yang nasi itu sudah sedia, ertinya, sedia bagi nasi itu 
ialah sedia yang ada permulaan. Dalam ertikata yang lain, 
sedia bagi nasi yang kita makan itu ialah suatu sedia yang 
disediakan. Ada yang menyediakannya. Berlainan sekali 
dengan sedia bagi ALLAH SWT yang mana sedia-Nya ada- 
lah sedia yang tidak ada permulaan. 

Dalil Aqli 

Maka yang demikian, kalaulah ALLAH SWT tidak bersifat 
Qidam, maka jadilah ALLAH itu baham. Dan sekiranya 
ALLAH SWT itu baham, tentulah ada yang membaharukan- 
Nya atau ada yang menjadikan-Nya. Kerana, kalau ALLAH 
SWT bersifat baham, tentulah ALLAH SWT mula-mulanya 
tiada dan kemudian ada yang mengadakan-Nya. Demikian 
akal kita akan berkata sekiranya ada orang yang mengatakan 
bahawa ALLAH SWT tidak bersifat Qidam. 

Kemudian, sekiranya ALLAH SWT itu baham, maka 
yang demikian akan membawa kepada daur atau tasalsul 
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Daur dan tasalsul ini adalah perkara yang mustahil. Ia tidak 
boleh diterima oleh akal tentang wujudnya. Ertinya, tidak akan 
ada atau tidak akan berlaku perkara itu. Umpamanya, berlaku 
dua perkara yang berlawanan dalam satu masa. Seperti ber- 
lakunya siang dan malam dalam satu masa. Siang seperti- 
mana- yang kita ketahui adalah lawan bagi malam. Bila siang 
berlaku, malam tidak berlaku dan bila malam berlaku, siang 
pula tidak berlaku. Ertinya, siang dan malam silih berganti 
dan bergilir-gilir. 

Apakah pemah siang dan malam berlaku dalam satu 
masa? Atau mungkinkah ia boleh berlaku? Akal tidak akan 
mahu menerimanya. Ertinya, perkara itu mustahil pada akal. 
Iaitu akal yang menentukan bahawa perkara itu tidak akan 
wujud. 

Contoh lain ialah seperti duduk dengan berdiri; dua ke- 
adaan yang berlawanan yang mana berlakunya tidak seren- 
tak. Apabila keadaan duduk berlaku, berdiri tidak berlaku dan 
apabila keadaan berdiri berlaku, duduk tidak berlaku. Apakah 
kedua-dua keadaan ini boleh berlaku serentak dalam satu 
masa? Tidak mungkin terjadi. Mustahil akan terjadi. Tidak 
mahu diterima oleh akal akan berlakunya. 

Dan banyaklah contoh yang lain yang boleh kita tunjuk- 
kan bagi mendapatkan pengertian mustahil pada akal iri Dan 
bila kita membahaskan tentang daur ataupun tasalsul nanti, 
ia adalah benda yang mustahil pada akal. Tidak akan berlaku 
tentang wujudnya. 

Iaitu kalau ada orang mengatakan yang ALLAH tidak 
wajib bersifat Qidam, maka akal kita akan mengatakan yang 
ALLAH itu baham. Dan sekiranya ALLAH itu baharu, maka 
yang demikian itu akan membawa kepada daur ataupun 
tasalsul. Dan ini perkara yang mustahil. 

Sebabnya dikatakan daur itu mustahil adalah kerana ter- 
himpunnya dua perkara yang berlawanan, sepertimana ke- 
dudukan malam dan siang berlaku dalam satu masa, ataupun 
kedudukan duduk dan berdiri berlaku dalam satu masa. Daur 
itu ertinya terhenti ada tiap-tiap daripada dua suatu atas yang 
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lain. Maksudnya, suatu benda itu tidak akan berlaku kalau 
tidak ada benda yang lain sepertimana benda yang lain itu 
juga tidak akan ada kalau tidak ada benda yang lain pula. 

Untuk memahaminya, kita ambil contoh seperti yang’ 
disebutkan dalam matan Risalah Tauhid. Iaitu contohnya Zaid 
menjadikan Umar dan Umar pula menjadikan Zaid. Zaid tidak 
akan jadi kalau tidak ada Umar sepertimana Umar pula tidak 
akan jadi kalau tidak ada si Zaid. Jadi, bagaimanakah pertim- 
bangan akal kita kalau ada yang mengatakan bahawa Umar 
menjadikan Zaid di samping itu pula si Zaid menjadikan 
Umar. Mahukah hal ini diterima oleh akal. Tentunya akal 
tidak mahu menerima. Mustahil berlakunya. 

Ini satu contoh daur. Perkataan daur itu adalah dari 
bahasa Arab yang bolehlah kita maknakan “berpusing- 
pusing”. Seperti yang kita katakan tadi, Zaid menjadikan 
Umar dan Umar pula menjadikan Zaid. Ertinya, dalam satu 
ketika Zaid menjadikan Umar dan dalam ketika yang lain pula 
Umar menjadikan Zaid. Dalam hal ini Umar dan Zaid ada- 
lah perlu-memerlukan iaitu tidak akan ada Umar kalau tidak 
ada Zaid dan tidak pula akan ada Zaid kalau tidak ada Umar. 

Apakah akal mahu menerima berlakunya kedudukan ter- 
sebut iaitu Umar menjadikan ‘Zaid dan kemudian Zaid men- 
jadikan Umar. Ertinya, sama ada pada Umar mahupun pada 
Zaid, berlaku dua keadaan yang berlawanan iaitu dahulu dan 
kemudian. Nisbah Umar menjadikan si Zaid, Umar adalah 
dahulu daripada Zaid. Tetapi apabila Zaid menjadikan Umar, 
ketika itu Umar pula yang kemudian daripada Zaid. 

Jadi, dua perkara yang berlawanan keadaan telah berlaku 
pada diri Umar mahupun pada diri Zaid. Tentulah ini mus- 
tahil berlaku. Kalau Umar sudah menjadikan si Zaid, tidak- 
lah akan berlaku pula Zaid menjadikan Umar. Akal tidak 
mahu menerima wujudnya. Ertinya tidak mahu diterima oleh 
akal daur seperti itu. 

Dan begitulah boleh kita kiaskan kalau ada orang menga- 
takan yang ALLAH itu tidak wajib bersifat Qidam yang 
membawa erti bahawa ALL AH itu baharu. Kalau ALLAH itu 
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baharu, ertinya ada yang menjadikan-Nya. Jadi, kalaulah ada 
orang mengatakan yang ALLAH itu dijadikan, samalah seperti 
mengatakan Tuhan pertama menjadikan Tuhan kedua, dan 
Tuhan kedua menjadikan Tuhan pertama. Mahukah diterima 
oleh akal? Tentu sekali tidak. 

Mustahil diterima oleh akal kerana teijadinya dua ke- 
adaan yang berlawanan pada satu perkara. Dua keadaan 
yang berlawanan itu ialah dahulu dan kemudian. Dengan yang 
demikian daur adalah mustahil. 

Tadi kita telah katakan bahawa kalau ada orang menga- 
takan ALLAH tidak wajib bersifat Qidam, maka berertilah 
bahawa ALLAH ada permulaan. Bermakna jugalah yang 
ALLAH bersifat baham. Yang demikian itu akan membawa 
kepada daur dan tasalsul Daur, seperti yang telah kita bahas- 
kan, adalah mustahil. Dan tasalsul juga adalah mustahil. 

Mustahilnya tasalsul adalah kerana bersamaan perkara 
yang sedikit dengan yang banyak. Ertinya, yang banyak dan 
yang sedikit itu sama dan setaraf. Di sini tentu agak susah 
hendak kita fahami kaedah ini kalau kita tidak menghuraikan 
erti tasalsul 

Tasalsul ini dari bahasa Arab yang maknanya pada loghah 
ialah “berantai-rantai”. Pada istilah, ertinya ialah berhubung 
atau bersambung beberapa perkara dengan tidak berkesudah- 
an. Seperti contohnya, Ahmad menjadikan Muhammad, 
Muhammad menjadikan Mahmud, Mahmud menjadikan si 
Zaid, Zaid menjadikan si Umar, Umar menjadikan Jamal, si 
Jamal menjadikan Hassan, Hassan menjadikan Hussin, Hussin 
menjadikan Mohsen, Mohsen menjadikan polan, polan men- 
jadikan polan. Dan begitulah seterusnya berantai-rantai tidak 
berkesudahan dan tidak berpenghujung. 

Apakah perkara yang seperti ini mahu diterima oleh akal? 
Tentunya tidak. Akal tidak mahu menerima teijadi perkara 
yang tasalsul seperti ini iaitu satu-satu perkara itu teijadi 
berhubung-hubung atau berantai-rantai hingga tidak ada 
penghujung atau tidak ada kesudahan. Pertimbangan akal kita 
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menolak teijadinya hal ini. Sebab itu dikatakan bahawa;!, 
tasalsul juga mustahil. 

Ertinya, kedua-dua daur dan tasalsul tidak akan terjadi 
pada ALLAH SWT. Dan oleh itu, nyatalah bahawa ALLAH 
SWT tidak bersifat baharu. Ertinya ALLAH SWT tidak ada. 
yang membaharukan. Dengan itu juga, nyatalah bahawa. 
ALLAH SWT tidak ada permulaannya. Iaitu ALLAH SWT. 
tidak didahului oleh tiada. Kerana itu, wajiblah ALLAH 
bersifat Qidam atau bersifat sedia yang tidak ada permulaan.1 

Berhubung dengan pengertian daur dan tasalsul tadi, di 
sini kita perpanjangkan sedikit lagi perbahasan mengenainya. 
Telah pun kita ketahui bahawa daur dan tasalsul itu adalah; 
mustahil pada ALLAH SWTKerana itu bolehlah kita kata- 
kan bahawa tiap-tiap daur itu adalah tasalsul. Tetapi tiap-tiap 
tasalsul bukannya daur. Demikian tersebut di dalam matan 
Risalah Tauhid. 

Maksudnya, sama ada daur mahupun tasalsul, mengikut 
pandangan akal, adalah mustahil berlakunya pada ALLAH 
SWT. Dan seterusnya, tiap-tiap yang membawa kepada 
mustahil itu adalah mustahil juga. 

Jadi, kalau ada orang yang mengatakan bahawa ALLAH 
SWT tidak wajib bersifat Qidam, nanti akan berlakulah daur 
dan tasalsul itu pada ALLAH SWT. Daur dan tasalsul ini 
adalah mustahil. Dan tiap-tiap yang membawa mustahil itu 
adalah mustahil juga; yakni, lazim daripada ada Tuhan, tidak 
ada Tuhan. Dan di waktu itu, adanya makhluk tumt mustahil 
pula. 

Tentulah demikian akal kita akan mengatakan kalau daur 
dan tasalsul itu berlaku pada ALLAH SWT yang mana akan 
membawa kepada mustahil wujudnya Tuhan. Manakala, kalau 
wujudnya Tuhan itu mustahil, sudah tentulah wujudnya 
makhluk juga akan menjadi mustahil. Sedangkan makhluk dan 
seluruh alam ini sudah ada. 

Kalau begitu, nyatalah akan wujudnya Allah SWT 
Mustahil ALLAH SWT tidak wujud sedangkan alam ini; 
sudah ada. Dan wujudnya ALLAIISWT itu adalah wujud” 
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yang tidak ada permulaan kerana mustahil berlakunya 
daur dan tasalsul pada ALLAH SWL Dengan yang demi- 
kian juga, nyatalah ALLAH SWT wajib bersifat Qidam. 

Demikianlah bahasan kita secara akal atau secara aqli bagi 
menunjukkan bahawa ALLAH SWT wajib bersifat Qidam. 
Atau wajib ALLAH SWT bersifat sedia yang tidak ada per- 
mulaan atau yang tidak didahulu oleh tiada. 


Dalil Naqli 


Kemudian kalau kita lihat pula di dalam A1 Quran yang 
merupakan sumber kepada dalil naqli, ALLAH telah mem- 
beritahu kita dalam firman-Nya: 




DIA-lah Tuhan yang awal tapi tiada permulaan dan 
yang akhir tapi tiada kesudahan. 

(A1 Hadid: 3) 


Jadi, kalau tadi kita telah tetapkan melalui perbahasan akal 
tentang bukti yang menunjukkan bahawa wajib ALLAH SWT 
bersifat Qidam, maka kebenaran itu ditegaskan sendiri oleh 
ALLAH SWT di dalam A1 Quran. Penegasan ini adalah 
penegasan yang paling tepat dan pahng layak kita terima 
sebagai keyakinan yang padu dan bulat. Kalau kita tidak yakin 
dengan penegasan ALLAH di dalam kitab yakni A1 Quran, 
ertinya kita tidak yakin pada kitab sedangkan yakin pada kitab 
adalah salah satu daripada Rukun Iman yang enam. 

Kalau salah satu sahaja daripada Rukun Iman yang enam 
itu cacat, maka cacatlah iman kita. Dan apabila cacat iman, 
kita akan jatuh kepada murtad. Kerana itu hendaklah kita 
berhati-hati dalam soal-soal yang membawa kepaca cacatnya 
iman kerana kalau satu perkara saja yang kita tolak pun, maka 
akan gugurlah semuanya. Maknanya kita telah murtad. Hukum 
bagi orang yang murtad ialah kafir dan kalau mati dalam 
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keadaan demikian, kekal abadilah dia di dalam Neraka. 

Wal'iyazubillah. 

Jadi, untuk membawa kepada murtad atau kafir ini, cukup 
kalau sebahagian kecil saja daripada A1 Quran itu kita tolak. 
Walaupun ada sebahagian besar yang lain kita percaya dan 
kita yakini malab kita amalkan pula, namun semuanya sudah 
tidak diiktiraf lagi oleh ALLAH SWT. Kerana mengikut 
kaedah yang telah ditetapkan oleh ulama di segi syariat Islam, 
kufur dengan sebahagian kecil saja daripada isi kitab bermak- 
na kufur dengan seluruh isi kitab iaitu A1 Quran. 

Kaedah ulama yang telah diutarakan kepada kita itu ber- 
bunyi: 

jiJI J* 

M enyebut sebahagian kecil (isi Al Kitab) itu bermak■ 
sud keseluruhannya. 

Sebab itulah, A1 Quran dan juga kitab-kitab yang pemah 
ALLAH turunkan sebelum A1 Quran yang betul dan yang 
tidak diubah-ubah oleh manusia, hendaklah kita percaya 
semuanya walaupun kitab-kitab yang ditumnkan sebelum A1 
Quran itu tidak kita amalkan lagi kerana sudah dimansuhkan 
oleh A1 Quran. Namun kita mesti percaya kepada semuanya 
iaitu Zabur, Taurat dan Injil dan lebih-lebih lagilah A1 Quran 
yang bukan saja kita percaya dan yakini tetapi wajib pula kita 
amalkan setiap aspek dan setiap sudut yang ada di dalamnya. 
Ini telah diingatkan oleh ALLAH SWT kepada kita di dalam 
A1 Quran dengan firman-Nya: 

•t 

ii 

Wahai orang-orang beriman, musuklah kamu ke dalam 
Islam keseluruhannya. 

(A1 Baqarah: 208) 

Jadi setiap isi A1 Quran itu mengandungi kehidupan di 
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segi syariat Mam sama ada aqidahnya, akhlaknya, kemasya- 
rakatannya, rumahtangganya, ekonominya, pergaulannya, 
perjuangan dan jihadnya atau apa saja hinggalah kepada 
persoalan bemegara sekalipun, semuanya mesti kita terima. 
Jangan ada satu bahagian pun yang kita tolak. Kalau ada 
sebahagian kecil saja yang kita tolak, katalah sepotong ayat 
saja, maka itu pun sudah cukup untuk membawa kita kufur 
kepada seluruh isi A1 Quran, berdasarkan kaedah tadi. 

Kalau kita fahami benar-benar akan kaedah ini dan 
kemudian kita suluh kepada diri dalam kehidupan setiap hari 
seperti dalam sikap kita, percakapan kita dan juga perbuatan 
dan usaha ikhtiar kita, nanti akan terdapat perkara-perkara 
yang ALLAH ceritakan di dalam A1 Quran yang menjadi 
tandatanya kepada kita atau yang menimbulkan keraguan kita 
dan sebagainya. Malah kadang-kadang ada perkara-perkara 
yang kita tidak yakin. 

Mungkin, kalau perkara-perkara yang ALLAH ceritakan 
di dalam A1 Quran itu masuk di dalam lojik akal kita seperti 
ALLAH perintahkan kita makan dan minum, ALLAH perin- 
tahkan kita mengembara dan berjalan-jalan di merata pelosok 
bumi dan perintah-perintah yang seumpamanya yang sesuai 
dengan akal dan litrah kita, tentu agak mudah kita menerima- 
nya. Malah kita begitu meyakininya dan mahu mengamalkan- 
nya di dalam kehidupan kita sehari-hari. 

Tetapi, bagaimana pula dengan cerita-cerita ALLAH yang 
tidak boleh kita lojikkan dengan akal rikiran kita seperti kita 
ambil satu contoh fir-man ALLAH di dalam A1 Quran dengan 
ayat yang selalu kita kemukakan supaya kita dapat me- 
mahami benar-benar perbahasannya seperti yang telah diben- 
tangkan oleh Imam Al-Ghazali rahimahullahu Taala. Ayat 
itu berbunyi: 


E 

> 




Barang siapa yang bertagwa kepada ALLAH, nescaya 
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ALLAH akan lepaskan i a daripada sebarang kesusah■ 
an dan kepicikannya, dan ALLAH akan memberi dia 
rezeki dari sumber yang dia tidak mengetahuinya. 

(Ath Thalaq: 2-3) 

Ada tiga perkara yang ALLAH ceritakan di dalam ayat 
ini. Pertama ALLAH menghendaki kita bertaqwa Kemudian 
yang kedua, apabila kita telah tunaikan syarat itu dalam erti- 
kata melaksanakan setiap suruhan ALLAH sungguh-sungguh 
sama ada yang fardhu mahupun yang sunat dan menjauhi 
larangan-Nya benar-benar sama ada yang haram mahupun 
yang makruh, maka kata ALLAH sebagai balasan dari itu, kita 
akan dilepaskan daripada sebarang kesusahan dalam kehidup- 
an ini. Dan yang ketiganya, natijah dari kita bertaqwa itu, 
ALLAH juga akan memberi kita rezeki dari sumber-sumber 
yang kita sendiri tidak mengetahuinya. Ertinya, apa saja yang 
menjadi keperluan kita seperti makan minum yang sekadar 
perlu, keperluan mmahtangga yang sekadar perlu dan se- 
bagainya, semua ini tetap ALLAH jaminkan asalkan kita ber- 
taqwa kepada ALLAH SWT. 

Malah, kalau kita lihat perbahasan Imam Gbazali r.t 
dengan lebih terperinci lagi, katanya, kalau seseorang itu tidak 
melakukan sebarang usaha ikhtiar sekahpun seperti tidak 
bemsaha mencari rezeki dan sebagainya, tetapi dia bertaqwa 
kepada ALLAH dalam ertikata melaksanakan setiap kerja 
ALLAH, baginya tetap ada jaminan makan minumnya yang 
perlu, keperluan rumahtangganya yang perlu dan lain-lainnya. 
Tentulah hal ini susah hendak kita terima kerana memang 
sudah selama ird kita dididik dan ditanamkan dengan tikinui 
bahawa setiap apa yang kita mahukan mesti kita lahirkan. Hati 
kita tentu akan berkata, “Mana jadi hidup ini hanya dengan 
bertaqwa saja.” 

Jadi cerita-cerita yang ALLAH hrmankan di dalam A1 
Quran yang susah hendak dilojikkan dengan akal, memang 
susah hendak diterima oleh kebanyakan kita hari ini kerana 
dalam pengalaman kita hari-hari, kita sudah selalu sangat 
dibawakan dengan hal-hal yang ada hubungan dengan lojik 
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akal. Sedangkan di dalam A1 Quran, tidak semuanya boleh 
kita lojikkan dengan akal fikiran. 

Di sini letaknya persimpangan jalan di antara kata-kata 
“orang banyak” dengan kata-kata “orang sedikit”. Perkara- 
perkara yang tidak dapat dilojikkan dengan akal yang ALLAH 
ceritakan di dalam A1 Quran, menjadi garis pemisah di antara 
“orang banyak” dengan “orang sedikit’’. 

Umpamanya, “orang banyak” begitu yakin dan percaya 
yang kalau umat Islam ini mahu maju, mahu berdaulat serta 
mahu kuat, kekuatan lahir seperti yang diusahakan oleh orang- 
orang kafir mesti dicari. Kalau orang kafir ada kekuatan 
ekonomi, umat Islam juga mesti mengejar kekuatan eko- 
nomi. Kalau orang kafir ada kekuatan tentera, umat Islam juga 
mesti mencari kekuatan tentera. Kalau orang kafir ada ke- 
kuatan politik, umat Islam juga mesti mencan kekuatan 
pohtik. Kalau orang kafir ada kekuatan sains dan teknologi, 
umat Islam juga mesti mengejar kekuatan sains dan tekno- 
logi. Dan begitulah seterasnya dalam kekuatan-kekuatan lahir 
yang lainnya. Semua sekah umat Islam mesti cari kalau 
hendak maju dan kuat serta berdaulat. 

Inilah yang menjadi keyakinan dan pegangan bagi “orang 
banyak”. Sebaliknya, “orang sedikit” meyakini dan memper- 
cayai apa yang telah disyaratkan oleh ALLAH SWT kepada 
umat Islam iaitulah sepertimana yang ALLAH sebut di dalam 
ayat tadi. Syaratnya, umat Islam mesti bertaqwa. Kemudian 
soal-soal yang lain, ALLAH akan selesaikan. Ertinya, per- 
kara-perkara yang lain akan datang atau lahir dengan sendiri- 
nya seperti kekuatan ekonomi akan lahir, kekuatan pohtik 
akan lahir, kekuatan tentera akan lahir dan sebagainya. 
Kerana, semua itu datangnya dari pertolongan ALLAH SWT. 

Tetapi inilah yang amat susah hendak diyakini oleh 
“orang banyak”. Sebab itu peraturan yang telah ALLAH 
syaratkan untuk mendapat pembelaan dari ALLAH SWT di 
apa bidang sekahpun melalui jalan taqwa tadi telah ditolak 
oleh mereka. Hari ini “orang banyak” lebih yakin dengan cara 
yang telah dilakukan oleh orang kafir iaitu, umat Islam mesti 
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cari kekuatan lahir kalau hendak maju jaya dan sebagainya. 
Insya-ALLAH, apa yang diyakini oleh “orang banyak” ini 
tidak akan membuahkan hasil. Mereka boleh buat apa saja 
untuk mendapatkan kekuatan lahir itu, namun umat Islam 
tidak juga akan memperolehi kejayaan dan kemajuan. 

Buktinya dapat kita lihat pada kehidupan umat Islam di 
dunia hari ini. Hari ini, ada sesetengah umat Islam sudah 
hidup bebas dan merdeka di negara masing-masing. Kita juga 
di negara ini sudah merdeka lebih 30 tahun. Nisbah sesebuah 
negara itu hendak mengusahakan kekuatan lahir walau di 
bidang apa sekalipun, dalam masa 30 tahun, 40 tahun atau 
50 tahun yang sudah, kita percaya sehingga hari ini sudah 
tentu kekuatan itu sudah diperolehi. Kerana kita dapat saksi- 
kan betapa negeri Jepun yang begitu teruk dengan berbagai 
kemelesetan dalam tahun 50-an dulu, kini dalam tempoh lebih 
kurang 30 tahun saja, ia sudah menjadi gergasi dunia di 
kebanyakan bidang. Ertinya, dalam tempoh yang singkat itu, 
Jepun sudah berjaya mendapatkan kekuatan lahir. 

Tetapi umat Islam di sesetengah Negara Islam yang sudah 
merdeka lebih lama dari itu, hingga hari ini, belum mem- 
punyai satu pun kekuatan lahir yang dapat dibanggakan. 
Belum ada satu Negara Islam yang kuat sama ada di bidang 
ekonomi, di bidang sains dan teknologi, dan sebagainya. Inilah 
akibat dari umat Islam begitu mengejar kekuatan lahir hingga 
sanggup meninggalkan taqwa. Akhimya sedikit pun ALLAH 
tidak memberi bantuan. Umat Islam telah tertipu dengan 
kekuatan yang ada pada orang kafir. Sedangkan ALLAH telah 
peringatkan di dalam A1 Quran dengan firman-Nya: 




Maka janganlah sekali-kali kesenangan kehidupan 
dunia menipu dayakan kamu. 

(Fathir: 5) 


Jadi, jalan yang telah diyakini oleh “orang banyak” ada- 
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lah jalan yang tidak disunnahkan oleh ALLAH SWT. Jalan 
yang disunnahkan oleh ALLAH kepada orang Islam ialah 
melalui taqwa, manakala jalan yang ditunjukkan oleh 
ALLAH kepada orang katir ialah melalui ‘kekuatan lahir’. 
Umat Islam mesti mengikut jalan yang telah ALLAH tunjuk- 
kan kepadanya dan bukan yang telah ditunjukkan kepada 
orang katir. Iaitu umat Islam mesti usahakan taqwa untuk 
mendapat pembelaan dari ALLAH SWT. Perhatikanlah bagai- 
mana janji ALLAH, kalau ini dapat diusahakan. Firman-Nya: 




c?j%Z2£lf- 


•* 

ot 


Kalau penduduk di sesebuah kampung itu beriman dan 
bertaqwa, nescaya ALLAH akan bukakan keberkatan 
dari langit dan bumi. 

(A1 A’raf. 96) 


Dua syarat saja yang ALLAH kehendaki dari umat Islam 
iaitu beriman dan bertaqwa. Dengan itu ALLAH akan buka- 
kan keberkatan dari pintu langit dan bumi. Berkat itu ialah 
dengan timbulnya perpaduan, timbul ukhuwah, timbul ke- 
majuan, timbul rasa takut dari musuh, timbul kekuatan dan 
lain-lainnya. Ertinya, dengan mengusahakan iman dan taqwa, 
pembalasan dari ALLAH begitu banyak sekah. Dengan ber- 
iman dan bertaqwa, kekuatan lahir akan datang dengan 
sendirinya. 

Dengan itu, kembali kita kepada perbahasan yang me- 
nunjukkan bahawa wajib ALLAH SWT itu bersifat Qidam, 
dalil yang tepat dan dahl yang wajib kita terima ialah apabila 
ALLAH mengatakan di dalam A1 Quran: 
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DIA-lah Tuhan yang awal tapi tiada permulaan dan 
Tuhan yang akhir tapi tiada kesudahan. 

(A1 Hadid: 3) 

Jadi, nyatalah kepada kita daripada kedua-dua perbahas- 
an yang telah kita bawa, sama ada perbahasan secara akal 
ataupun perbahasan secara naqli, wajib Tuhan itu bersifat 
Qidam. 
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MATAN 


*v*j4^ang ketiga — dalil Baqa\ Iaitu jikalau tiada wajib 
(yjy bagi Tuhan bersifat Baqa’ nescaya temafi dari- 
ketika itu wujud yang hams. Maka yang harus tidak ada 
wujudnya melainkan baharu, tiap-tiap yang baharu itu 
melazimkan berkehendak kepada yang membaharukan dia 
yang membawa kepada daur dan tasalsul juga iaitu mustahil. 
Dan lagi kaedah ulama usuluddin tiap-tiap yang wajib Qidam, 
maka mustahil 'adam yang demikian tetap dan sabitlah bagi 
Tuhan bersifat Baqa’ dan dalil naqlinya: 

<$ 

Tiap-tiup suatu yangada diutus muka bumi ini binasu 
dan berkekalun zat Tuhunmu (yu Muhammad) yang 
mempunyui kebesurun dun kemuliuan. 

(Ar Rahman: 26 - 27) 


Yang keempat — Dahl Mukhalafatu Iil Hawadis iaitu 
jikalau Tuhan serupa dengan yang baharu nescaya jadilah 
Tuhan itu baharu juga. Kerana barang yang boleh jadi atas 
salah suatu daripada dua yang serupa itu harus pula atas 
lainnya. Maka baharu Tuhan itu mustahil, kerana telah wajib 
bagi Tuhan bersifat Qidam dan Baqa’. Yang demikian 
tetaplah Tuhan itu bersalahan dengan segala yang baharu, 
sebagaimana dalil naqlinya: 


Tiadu sesuatu juu pun serupu dengun Tuhun. 

(As Syura: 11) 



DALAM bab ini, kita akan membahaskan mengenai dalil ke 
atas sifat Baqa’ dan kemudian dalil ke atas sifat MukhoMa- 
tuhu Taala Lilhawadisi bagi ALLAH SWT, iaitu sifat yang 
ketiga dan keempat bagi ALLAH. Mudah-mudahan ALLAH 
izinkan kita untuk menghuraikannya seberapa yang tem-ram-. 
pu berdasarkan matan dari kitab Risalah Tauhid yang men- 
jadi buku panduan kita dalam pengajian ini. 

Dalil Sifat Baqa’ 

Sifat Baqa’, sepertimana yang telah kita pelajari, bererti kekal,” 
sentiasa ada tetapi tidak berakhir atau tidak berkesudahan.’ 
Ertinya, wujudnya ALLAH SWT itu tidak berakhir atau tidak’ 
berkesudahan. Sebagai dalil yang menunjukkan bahawa wajib’ 
ALLAH SWT bersifat kekal dengan tiada akhir, sekiranya 
tidak wajib ALLAH SWT itu bersifat kekal, maka nescaya 
temafi bagi-Nya bersifat Qidam. 

Dalam lain-lain perkataan, kalau kita mengatakan bahawa’ 
tidak wajib ALLAH SWT bersifat Baqa’ atau kekal, maka 
akan ternablah pula sifat Qidam atau sifat sedia bagi ALLAH 
SWT. 

Mengapakah boleh temafi sifat Qidam atau sifat sedia 
bagi ALLAH SWT, sekiranya tidak wajib ALLAH SWT 
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bersifat Baqa’? Ini adalah kerana, sekiranya tidak wajib 
ALLAH itu bersifat Baqa’ atau sekiranya ALLAH SWT tidak 
kekal, maka suatu hari nanti Dia 'adam atau Dia akan tiada. 
Kalau keadaan demikian berlaku, tentulah akal kita akan 
mengatakan, ada yang mentiadakan-Nya. Ertinya, satu ketika 
nanti, ada yang akan membinasakan atau memfanakan 
ALLAH SWT. 

Jadi, kalaulah ada yang akan membinasakan atau 
memtanakan ALLAH SWT, bermaknalah bahawa ada suatu 
kuasa yang lebih berkuasa dari ALLAH SWT. Dan kalaulah 
ada suatu kuasa yang membinasakan ALLAH SWT, maka 
tentulah juga ada suatu kuasa yang menjadikan-Nya. Dan 
kalau ada yang menjadikan ALLAH SWT, tentulah Dia ada 
permulaan. Dan sekiranya ALLAH SWT bermula, maka 
dengan sendiri temahlah sifat Qidam. 

Sedangkan sebelum ini telah kita bahaskan bahawa 
ALLAH tidak ada permulaan atau tidak didahului oleh tiada. 
Iaitu, ALLAH SWT bersifat Qidam. Oleh kerana itu, 
mustahillah ALLAH SWT tidak bersifat Baqa’. Ertinya, 
adalah mustahil diterima oleh akal bahawa ALLAH di satu 
ketika nanti akan menerima kesudahan atau fana atau binasa. 
Mustahil ALLAH SWT akan tiada pada satu ketika nanti. 

Kemudian, kalau kita terirna hujah orang yang mengata-’ 
kan bahawa tidak wajib ALLAH itu bersifat Baqa’, maka 
tentulah wujudnya ALLAH SWT itu sebagai wujud yang 
baharu. Ertinya, wujudnya ALLAH SWT bagi orang yang 
mengatakan tidak wajib ALLAH itu bersifat Baqa’, ialah satu 
wujud yang hams sahaja. Ini adalah kerana, wujud yang 
baharu sahaja adalah wujud yang harus. Jadi, kalau ALLAH 
itu baharu, tentulah wujudnya juga adalah wujud yang harus 
saja. 

Sesuatu wujud yang hams sepertimana wujudnya segala 
yang bahaiu iaitu wujudnya makhluk-makhluk termasuk kita 
manusia, haiwan-haiwan, tumbuh-tumbuhan danseluruh isi 
alam ini sama ada alam yang nyata ataupun Alam Akhirat, 
ialah suatu wujud yang adanya ataupun tiadanya itu ditentu- 
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kan oleh ALLAH SWT. Ertinya, kalau ALLAH hendak ten- 
tukan yang sesuatu makhluk itu ada, maka akan adalah ia. 
Tetapi kalau ALLAH hendak tentukan yang sesuatu itu tiada, 
maka akan tiadalah ia. 

Dan wujudnya ALLAH SWT tidak sepertimana wujud 
yang baharu. Wujudnya ALLAH adalah wujud yang wajib. 
Sebab itulah maka kita menolak sebarang hujah yang menga- 
takan bahawa tidak wajib ALLAH itu bersifat Baqa\ Yang 
sebenamya, wajib ALLAH SWT be*sifat Baqa’ iaitu kekal 
yang tidak ada akhir. 

Kemudian, menurut kaedah ulama usuluddin, tiap-tiap 
yang Qidam, mustahil baginya ‘adam. Ertinya, yang wajib 
Qidam iaitu ALLAH SWT, mustahil baginya ‘adam atau 
mustahil Dia didahului oleh tiada kerana Dia tidak ada yang 
menjadikan. Dan kalaulah ALLAH tidak ada permulaan ia- 
itu tidak didahului oleh tiada kerana tidak ada siapa yang. 
menjadikan-Nya, maka tentulah tidak ada juga sesiapa yang 
akan membinasakan-Nya. 

Di sinilah lojiknya kaedah ulama usuluddin. Ia memba- 
haskan wajibnya ALLAH bersifat Qidam kerana dengan, 
wajibnya ALLAH bersifat Qidam maka akan ternatilah 
‘adam atau akan ternatilah adanya permulaan bagi 
ALLAH SWT. Manakala temafi yang ALLAH itu ada per- 
mulaan, maka temalilah ALLAH ada kesudahan kerana, 
temafinya ALLAH ada yang menjadikan. Kalau ALLAH 
tidak ada siapa yang menjadikan-Nya, maka tidak ada siapa 
yang akan membinasakan-Nya. Dengan itu, wajiblah ALLAH 
bersifat Baqa’. Dan mustahil akal kita mahu menerima yang 
tidak wajib ALLAH bersifat Baqa’. 

Dengan yang demikian, sabitlah ALLAH bersifat Baqa’ 
dan wajiblah kita meyakininya sungguh-sungguh, tidak ragu 
walau sedikit pun. Kita fahamkan bahasan ini benar-benar 
supaya ia menguatkan lagi keyakinan kita tentang wajibnya 
ALLAH bersifat Baqa’. Demikianlah hujah kita kepada per- 
bahasan ini secara akal. Dan itulah juga dikatakan dalil aqli 
tentang wajibnya ALLAH bersifat Baqa’. 


143 



D AT.TT. ALLAH BEESIFAT BAQA’ DAN MUKHOLAFATUHU 


LJLHAWADISI 


Dalil Naqli 

Seterusnya, dalil naqli atau dalil yang bersumberkan A1 Quran 
yang menunjukkan ALLAH bersifat Baqa’ terkandung di 
dalam surah Ar Rahman: 





Setiap apa yang ada di atas muka bumi ini akan 
binasa, dan yang berkekalan zat Tuhanmu (wahai 
Muhammad) Tuhan yang mempunyai kebesaran dan 
kemuliaan. 

(Ar Rahman: 26 - 27) 


Dalil ini adalah pengakuan daripada ALLAH SWT sen- 
diri. Dan pengakuan daripada ALLAH adalah tepat dan benar 
dan lebih benar daripada perbahasan akal fikiran Kerana yang 
haq itu adalah dari Tuhan sendiri. Firman ALLAH’ di dalam 
AlQuran: 




Yang haq (benar) itu adalah daripada Tuhanmu dan 
janganlah kamu termaSuk orang yang menentang. 

(Al Baqarah: 147) 


Di ‘dalam ayat di atas, ALLAH menjelaskan bahawa se- 
tiap apa yang ada di muka bumi ird akan rosak dan binasa, 
tidak ada satu pun yang akan kekal kecuali zat ALLAH SWT 
sendiri, yang mempunyai kebesaran dan kemuliaan. Dalil yang 
ALLAH berikan dalam pengakuan ini adalah yang lebih tepat 
dan lebih haq. Dan wajiblah kita menerima pengakuan 
ALLAH ini tanpa sebarang syak atau ragu. 

ALLAH memberi penjerasan betapa segala-gala yang ada 
di muka bumi ird akan rosak dan binasa kerana, segala-gala- 
nya itu ALLAH SWT yang menjadikan dan oleh itu ALLAH- 
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lah yang akan membinasakannya. Tetapi ALLAH sendiri akan 
berkekalan kerana ALLAH tidak ada siapa yang menjadikan. 
Sebab itu, tidak ada siapa yang akan membinasakan ALLAH 
SWT. 

Dengan dalil naqli ini, ia akan lebih menguatkan keyakin- 
an kita bahawa ALLAH tidak binasa tetapi yang binasa ialah 
makhluk. Dan wajiblah ALLAH bersifat kekal. Dahl inilah 
yang mesti kita terima sepenuhnya kerana ia datang daripada 
ALLAH SWT sendiri. Dan yang datang dari ALLAH itu 
adalah yang haq. 

Keyakinan Yang Dicelahi Keraguan Menyebabkan 
murtad 

Setiap yang haq, jangan sekali-kali dicelah oleh syak, zan atau 
waham. Kalau ada sedikit saja syak ataupun zan ataupun 
waham, maka kita akan jatuh kepada kufur atau murtad. 
Sebagai ulangan, syak itu adalah keyakinan yang 50% saja, 
iaitu 50% yakin dan 50% tidak yakin. Zan pula ialah ke- 
yakinan yang lebih sedikit iaitu kira-kira 75% yakin tetapi ada 
sedikit peratus tidak yakin iaitu 25%. Manakala waham ia- 
lah keyakinan yang amat kurang iaitu kira-kira 25% saja 
manakala lebih banyak tidak yakin iaitu kira-kira 75%. 

Di sinilah perlunya kita kawal sungguh-sungguh keyakin- 
an kita terhadap ALLAH SWT dan terhadap apa yang difir- 
mankan-Nya Keyakinan kita mestilah keyakinan yang padu 
dan yang sepenuhnya. Sedikit saja keyakinan kita dicelah oleh 
keraguan, maka akan murtadlah kita. Dan sekiranya sese- 
orang itu murtad, segala amal bakti dan amal ibadah yang 
telah dibangunkannya selama sebelum dia mm-tad, gugur 
semuanya. Kata ALLAH di dalam A1 Quran: 



Maka mereka' (yang murtad itu) gugur semua pahala 
amalan mereka di dunia dan Akhirat. 

(A1 Baqarah: 217) 
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Ertinya, tidak satu apapun kebajikan yang tinggal lagi. 
Licin-licau semuanya hingga seolah-olah dia tidak pemah 
beramal langsung. Sebab itu, kalau seseorang itu sedar yang 
dia sudah murtad, maka kenalah dia syahadat kembali dan 
beriman kepada ALLAH SWT. Kemudian, dia perlu meng- 
qadha semua tuntutan yang fardhu kepada ALLAH SWT 
seperti sembahyang, puasa, zakat dan haji. 

Cuma bagi orang yang sedar dia murtad, dia bemasib baik 
kerana dia dapat beriman kembali. Tetapi segala kebaikannya 
sama ada yang fardhu ataupun sunat sudah hancur lebur. Dia 
terpaksa membangunkannya semula. Dan untuk membangun- 
kannya adalah amat susah kerana maklumlah, ibarat mmah 
kita yang telah kita dirikan selama ini tiba-tiba dihanyutkan 
oleh banjir, betapa susab payah kita hendak mendirikannya 
semula. Mungkin boleh kita dirikan tetapi tentulah tidak 
serupa dengan yang telah dihanyutkan banjir. Boleh jadi yang 
dihanyutkan banjir itu besar tetapi yang dapat kita bangun- 
kan semula hanyalah sebesar pondok saja. 

Begitulah ibaratnya kita hendak membangunkan iman dan 
ibadah semula. Bukan mudah. Dan dengan sebab itulah, iman 
dan ibadah yang telah kita bangunkan selama ini hendaklah 
kita jaga sungguh-sungguh supaya ia tidak dileburkan oleh 
murtad atau amalan syirik. Satu daripada jalan yang boleh 
membawa kita murtad ialah apabila kita menolak atau me- 
ragui walau satu pun ayat A1 Quran. Apabila kita tolak atau 
ragu satu saja daripada ayat A1 Quran, kita dianggap kufur. 

Satu saja ayat yang kita telah kufur, walaupun semua ayat 
yang lain kita mahir sungguh-sungguh dan kita amalkan pula 
sungguh-sungguh, namun kita dianggap kufur kepada semua- 
nya atau kufur dengan seluruh isi kandungan A1 Quran itu. 
Sebab itu, tidak boleh kita ragu walau sedikit pun dengan A1 
Quran. Jangan kita menjadi sepertimana sesetengah umat 
Islam di hari ini yang bila berhadapan dengan dalil-dahl A1 
Quran, mulailah dia ragu. Tidak begitu yakin dengannya. 

Contohnya, kita ambil beberapa ayat dari A1 Quran dan 
kemudian kita nilai dan ukur, dapatkah kita yakin dengannya. 
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Umpamanya di dalam sepotong ayat, ALLAH beriirman: 




Barang siapa yang menyerah diri kepada ALLAH (ber- 
tawakkal), cukuplah ALLAH meniadi pembela baginya. 

(At Thalaq: 3) 


ALLAH menjelaskan dalam ayat ini bahawa, kalau sese- 
orang itu menyerah diri bulat-bulat kepada-Nya, dia akan 
dijamin pembelaan dari ALLAH. Rasanya, kalau kurang iman, 
susah juga seseorang itu hendak menerima penjelasan dari 
ALLAH ini. Umpamanya, dia nanti akan berkata, “Hai, mana 
boleh main serah diri bulat-bulat saja mati tak makanlah kita... 
ketinggalanlah kita... tak majulah kita... tak membangunlah 
kita...” dan sebagainya. 

Keraguan semacam ini timbul kerana, sesetengah orang 
di zaman ird, mahukan lojik akal trkiran. Kalau sesuatu itu 
tidak masuk lojik akalnya, dia tidak mahu meyakininya. 
Umpamanya, macam sesetengah ayat A1 Quran yang melarang 
kita dari minum arak. Mungkin apabila dibahas-bahaskan 
terdapat kebumkan yang timbul darinya. Boleh jadi 
disebabkan arak, rosak akal iTkiran, rosak kesihatan badan dan 
sebagainya. Ada lojik akal di situ. Kerana itu memang 
munasabahlah kalau ALLAH melarang kita daripada me- 
minumnya. Maka raudahlah ayat-ayat seperti itu diterima 
orang. 

Tetapi di dalam A1 Quran, tidak semua ayat yang boleh 
dilojikkan dengan akal, seperti ayat yang kita bentangkan tadi 
dalam mana kata ALLAH, barangsiapa yang bertawakkal saja 
kepada-Nya, pasti dia akan mendapat jaminan pembelaan dari 
ALLAH. Kalau kurang iman kepada A1 Quran, ayat seperti 
ini boleh menimbulkan ragu. Begitu juga dengan ayat yang 
berbunyi: 
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Barang siapa yang bertaqwa kepada ALLAH, nescaya 
ALLAH berikan kepadanya jalan keluar daripada se- 
barang kesusahan dan ALLAH akan berikan rezeki 
kepadanya daripada sumber yang tidak diketahui. 

(Ath Thalaq: 2-3) 

Ayat yang semacam ini, sebagaimana telah kita sebut 
dalam bab sebelum ini, payah sekali orang hendak beriman 
kepadanya. Kata ALLAH, siapa saja bertaqwa kepada-Nya 
iaitu membuat segala suruhan-Nya dan menjauhi setiap la- 
rangan-Nya, nescaya dia terlepas dari sebarang kesusahan dan 
dia dijamin rezeki dari ALLAH dari punca yang dia sendiri 
tidak tahu. Tidak mudah orang-orang di zaman sains dan 
teknalogi hari ini hendak mempercayainya. Sebab itulah di 
akhir zaman ini, kerana terlalu berpegang kepada sains dan 
teknologi, iman menjadi reput. 

Ini adalah kerana, orang terlalu terpaku dengan kaedah 
sains dan teknologi, mahukan sebab itu dan sebab ini. Dengan 
sebab ada itu dan ini, barulah boleh senang... Dengan sebab 
ada itu dan ird, barulah boleh maju... Dengan sebab ada 
pangkat dan darjat, barulah mudah dapat rezeki... Dengan 
sebab ada nama dan kemuliaan, baru tak jamin susah... dan 
bermacam-macam sebab lagi. Yang berat hendak diterima 
ialah bila dikatakan sebab bertaqwa, boleh dapat rezeki. 

Sebab itulah kita katakan yang iman orang-orang di 
zaman sains dan teknologi ird reput-reput kerana orang-orang 
terlalu berpaut dengan sebab-sebab. Dan bila ada orang yang 
menimbulkan kata-kata ALLAH dalam A1 Quran, betapa 
barang siapa yang bertaqwa kepada ALLAH, ada jaminan 
rezeki dari ALLAH dan dia dilepaskan dari sebarang ke- 
susahan, mereka berat hendak mempercayainya. Inilah ben- 
tuk iman bagi umat Islam di akhir zaman. Rasulullah SAW 
pemah menggambarkan sifat iman bagi umat di akhir zaman 
dalam sepotong Hadisnya: 
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Sesungguhnya di saat menjelang Qiumat terdapat 
beberapa jitnah seperti sebahugian malam yang gelap■ 
gelita. Pada hari itu seorang itu pada paginya beriman 
dan pada petangnya menjadi kafir. Dan petangnya dia 
beriman, pada paginya dia kafir. Dan ada yang men- 
jual agamanya dengan mata benda dunia dengan harga 
yang murah. 

(At Tarmizi) 

Jadi iman umat di akhir zaman ird begitu reput sekali. 
Kalau paginya dia beriman, tidak payah menunggu lama 
hingga seminggu atau sebulan; pada petangnya saja, dia 
menjadi kafir. Dan begitu juga, kalau pada petangnya dia 
beriman, tidak payah hendak menunggu sampai seminggu atau 
sampai sebulan; pada paginya dia menjadi kafir. 

Mengapakah hal ini boleh teijadi? Mengapakah iman 
umat di akhir zaman ini terlalu reput? Ini adalah kerana, umat 
Islam di akhir zaman menjual agamanya kerana mata benda 
dunia. Tidak ada lain yang ditikirkan oleh umat di akhir 
zaman melainkan dunia sahaja. Mereka hanya terpaut kepada 
soal-soal durria sahaja. Akhimya, iman menjadi reput. 

Kerana itu, hendaklah kita berhati-hati di samping kita 
selalu berdoa kepada ALLAH agar memelihara iman kita. 
Janganlah hendaknya iman kita reput sepertimana yang di- 
katakan oleh Rasulullah itu. Yang sebenamya, akhir zaman 
itu adalah di zaman kita ini, yang diheboh-hebohkan oleh 
orang sebagai zaman sains dan teknologi. Dan janganlah kita 
hanya memikirkan tentang kemajuan sains dan teknologi saja, 
hingga ayat-ayat A1 Quran dari ALLAH pun kita ragukan. 
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Sedangkan itu adalah yang hak dan kalau yang hak itu kita 
ragukan, maka kuiurlah kita. 

Jadi, pemyataan yang ALLAH datangkan sendiri di dalam 
A1 Quran adalah pemyataan yang tepat dan benar. Dalam hal 
ini, ALLAH sendiri yang memberi pengakuan kepada kita ba- 
hawa yang berkekalan ialah zat ALLAH SWT sahaja. Tetapi 
segala apa yang ada di muka bumi Tuhan ini akan rosak 
binasa. Firman-Nya: 





Setiap apa yang ada di atas muka bumi Tuhan ini akan 
binasa, dan yang berkekalan ialah zat Tuhanmu (wahai 
Muhammad) Tuhan yang mempunyai kebesaran dan 
kemuliaan. 

(Ar Rahman: 26-27) 


DALIL SIFAT MUKHQLAFAH]HU TAALA 
LILHAWADISI 

Seterusnya, marilah kita memperkatakan mengenai dalil sifat 
MukhoMatuhu Taala Lilhawadisi, yang ertinya, bersalah- 
salahan ALLAH Taala dari segala yang baharu sama ada pada 
zat-Nya, sifat-Nya atau pada perbuatan-Nya. Dalam ertikata 
yang lain, MukhoMatuhu Taala Lilhawadisi bererti bahawa 
tidak sempa ALLAH SWT dengan segala yang baham ini 
sama ada pada zat, pada sifat atau pada perbuatan-Nya. 


Dalil Aqli 

Bagaimanakah hujah akal yang menunjukkan bahawa tidak 
sempa Tuhan itu dengan segala yang baham? Di sini 
dikatakan, sekiranya Tuhan itu sempa dengan segala yang 
baharu, nescaya jadilah Tuhan. itu baharu juga. Inilah 
hujahnya dan mengikut hukum lojik pula, tentulah begitu. 

Diibaratkan kita beijumpa dengan satu benda. Manakala 
kita tilik rupanya, zatnya dan segala bentuk dan sifatnya, tidak 
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ubah ianya macam kayu. Maka tentulah benda itu kayu. Cuma 
keadaannya agak berlainan, mungkin yang satu panjang, yang 
lain pendek atau bengkok dan sebagainya. Tetapi, dari segi 
zat dan sifatnya, serupa macam kayu. Maka pastilah benda 
itu kayu. Tidak mungkin selain dari kayu. 

Begitu juga kalau ada satu benda, manakala kita tihk dan 
kita perhatikan, sifatnya betul-betul macam besi. Zatnya juga 
kita perhatikan betul-betul macam besi. Sudah tentulah benda 
itu besi. Walaupun mungkin keadaan bentuknya bulat atau 
leper atau sebagainya. 

Inilah hujah mengikut lojik akal. Kalau ada dua benda 
yang serupa, maka tentulah kedua-duanya dari benda yang 
sama. Begitulah halnya, sekiranya ada orang mengatakan 
bahawa ALLAH serupa dengan yang baharu, iaitu sama ada 
serupa dengan alam ini atau serupa dengan langit atau serupa 
dengan matahari, bulan atau bintang atau serupa dengan bukit, 
gunung, pokok-pokok ataupun serupa dengan manusia, bina- 
tang-binatang dan lain-lainnya, maka tentulah ALLAH itu 
juga baharu. 

Sedangkan, sebelum ini telah kita bahaskan bahawa se- 
tiap yang baharu itu ada yang membaharukan atau ada yang 
menjadikan. Jadi, kalaulah ALLAH itu baharu, ertinya tentu- 
lah ada yang menjadikan atau membaharukan-Nya. Padahal, 
sebelum ini juga kita telah bahaskan bahawa ALLAH wajib 
bersifat Qidam iaitu tidak bermula atau tidak didahului oleh 
tiada, atau tidaklah ALLAH itu mula-mulanya tiada dan 
kemudiannya ada. Dalam ertikata yang lain, ALLAH itu tidak 
ada siapa yang menjadikan. 

Kemudian, kita telah juga membahaskan bahawa wajib 
ALLAH bersifat Baqa’ atau kekal yang tidak ada kesudahan 
atau tidak ada akhir. Dalam ertikata yang lain, ALLAH itu 
tidak ada siapa yang membinasakan. 

Jelas, daripada sifat Qidam dan Baqa’ bagi ALLAH SWT, 
bahawa sesungguhnya ALLAH itu tidak ada siapa yang 
menjadikan-Nya atau tidak ada siapa yang membaharukan- 
Nya. Kalau tidak ada yang membaharukan ALLAH, maka 
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tidaklah ALLAH serupa dengan segala yang baharu. 

Jadi, apabila telah kita bahaskan bahawa ALLAH wajib 
bersifat Qidam dan wajib bersifat Baqa’, maka mustahillah 
ALLAH sempa dengan segala yang baham. Tidak diterima 
oleh akal akan berlakunya ALLAH SWT sempa dengan 
segala yang baham. Dan kalau begitu, wajiblah ALLAH 
bersifat MukhoMatuhu Taala Lil-hawadisi. Atau dengan kata- 
kata yang lain, wajiblah ALLAH bersalah-salahan dengan 
segala yang baham. 

Tidak sempanya ALLAH dengan segala yang baham 
termasuklah tidak sempa dengan apa saja, sama ada dengan 
manusia, dengan haiwan-haiwan, dengan kayu-kayan, dengan 
jamadat, dengan para malaikat, dan dengan apa saja jenis yang 
bahara. 

Demikianlah hujah aqli kita yang menunjukkan wajibnya 
ALLAH bersifat MukhoMatuhu Taala Lilhawadisi. Kemu- 
dian, dalil naqli atau dalil yang bersumber dari A1 Quran yang 
menunjukkan bahawa ALLAH bersifat Mukholafatuhu Taala 
Lilhawadisi ini adalah berdasarkan pengakuan ALLAH sen- 
diii: 



Tiada serupa dengan-Nya (ALLAH) oleh sesuatu. 

(Asy Syura: 11) 


Dengan pengakuan sendiii dari ALLAH ini, maka lebih- 
lebih lagilah wajib ALLAH bersifat MukhoMatuhu Taala 
Lilhawadisi kerana sepertimana yang telah kita katakan tadi, 
pengakuan dari ALLAH adalah pengakuan yang tepat dan 
yang hak. Tidak ada pengakuan lain yang lebih tepat dan lebih 
hak melainkan pengakuan dari ALLAH SWT sendiri. Dengan 
itu juga, wajiblah kita meyakini sepenuhnya bahawa ALLAH 
wajib bersiiat Muhkolafatuhu Taala Lilhawadisi tanpa dicelah 
oleh sebarang syak atau zan atau waham. Wajiblah kita 
mempercayai sungguh-sungguh bahawa ALLAH itu tidak 
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serupa dengan apa saja yang baharu ird. 

Kayu-kayan tidak serupa dengan ALLAH, haiwan-hai- 
wan tidak serupa dengan Allah, insan tidak serupa dengan 
ALLAH,‘jamadat tidak serupa dengan ALLAH, para malai- 
kat tidak serupa dengan ALLAH SWT, dan apa saja yang 
bersifat baharu ini tidak serupa dengan ALLAH SWT. 

Dan oleh kerana ALLAH tidak serupa dengan apa saja, 
maka ALLAH SWT tidak boleh dibayang-bayangkan, tidak 
boleh dikhayal-khayalkan dengan sebarang apa pun. Kalau- 
lah dikhayal-khayalkan pun tidak boleh, betapa lagilah kalau 
benar-benar diakui yang ALLAH itu serupa dengan sesuatu 
seperti sempa pokok atau sempa batu atau sempa manusia 
atau sempa haiwan, dan sebagainya. 

Jadi, ALLAH SWT tidak boleh dilintas-hntaskan atau 
dibayang-bayangkan kerana apa saja yang terhntas di dalam 
hiiran manusia, itu adalah makhluk. Umpamanya kita pejam- 
pejam mata dan terlintas bayang-bayang hijau, kuning atau 
sebagainya. Itu pun makhluk kerana yang terhntas hijau, 
kuning dan sebagainya itu, ALLAH juga yang menciptanya. 
Sabda Rasuluhah SAW: 

jlj CS jl* jJ L«j <jjli JJLo jk L 

Maka apa saja yang terlintas di hati kamu (mengenai 
ALLAH), maka ALLAH menyalahi yang demikian itu. 

Demikianlah dahl naqh atau dahl yang didatangkan oleh 
Rasuluhah sendiri bagi menunjukkan bahawa wajiblah 
ALLAH bersalah-salahan dengan segala yang baham. 
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DALIL ALLAH 
BERSIFAT QIAMUHU 
TAALA BINAFSIHI 





MATAN 


ang kelima — dalil Qiamuhu Taala Binafsihi iaitu 
dua jalan yang pertama dalil menafikan Tuhan berke- 
^ hendak kepada zat tempat berdiri iaitu jikalau Tuhan 
tidakberdiri dengan sendiri (berkehendak kepada zat) nescaya 
berkehendak Ia kepada tempat berdiri yang demikian jadilah 
Tuhan ketika itu sifat bukan zat, iaitu mustahil. Kerana jika 
Tuhan itu sifat nescaya tidak Ia bersifat dengan sifat maani dan 
Maknawiyah kerana sifat ada bersifat itu mustahil padahal zat 
Tuhan wajib baginya bersifat dengan sifat maani dan 
Maknawiyah yang demikian bukanlahia sifat maka tetaplah Ia 
S yang kedua, menafikan Tuhan daripada berkehendak 
kpda yang menjadikan Dia iaitu jikalau tiada Ia berdiri 
dengtm sendiri nescaya berkehendak Ia kepada yang 
enjadikan Dia iaitu mustahil kerana jika berkehendak kepada 
)ag menjadikan Dia nescaya jadilah Ia baharu, tetapi keadaan 
Tuhan itu baharu mustahil. Kerana Tuhan telah sabit wajib 
Qdam Yang demikian sabitlah Tuhan itu berdiri dengan 
seodiri dengan makna kaya mutlak (terkaya daripada tempat 
baditi dan terkaya daripada yang menjadikan Dia) adapun 
l^a jirim itu cuma kaya muqaid (terkaya daripada satu pihak 
.jua iaitu tiada terkaya daripada tempat berdiri tetapi tiada 
terkayapada satu pihak yang lain iaitu tiada terkaya daripada 
>a g menjadikan dia). Maka dalil naqlinya itu: 

Bahawa ALLAH Taala itu terkaya daripada 
sekalian alam. 

(A1 Ankabut: 6) 



PERBAHASAN kita mengenai sifat Qiamuhu Taala Binafsihi 
adalah dengan dua cara iaitu yang pertama dengan menafikan 
ALLAH SWT berhajat kepada zat tempat berdiri, dan 
yang kedua dengan menafikan bahawa ALLAH ada yang 
menjadikan-Nya. 

Dalil yang menafikan ALLAH SWT berhajat kepada 
tempat berdiri ialah, sekiranya ALLAH berhajat kepada 
tempat Dia berdiri, maka di waktu itu ALLAH bukanlah zat 
lagi tetapi adalah sifat. Kerana dalam bab-bab yang lalu kita 
telah bahaskan bahawa hanya sifat saja yang berhajat kepada 
zat tempat berdiri disebabkan sifat tidak boleh berdiri dengan 
sendiri. Tetapi zat tidak berhajat kepada zat. 

Kita bahaskan pengertian ini nisbah kepada zat yang 
baharu. Kalau kita dapat memahaminya, maka ia boleh 
membantu kita memahami perbahasan mengenai zat ALLAH 
SWT. 

Tiap-tiap zat yang baharu ataupun zat makhluk adalah 
jirim, iaitu sesuatu yang mengambil lapang. Katalah di ha- 
dapan kita ada sebuah buku. Kalau kita pegang buku itu, apa 
yang dapat kita rasa itu adalah zat buku itu. Itulah jirim. 
Tetapi apa yang dapat kita lihat, itu adalah sifat kerana sifat 
tidak boleh dirasa tetapi boleh dilihat. Sifat yang memberi 
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konsep kepada pandangan kita yang benda itu adalah buku 
seperti bentuknya, wamanya dan sebagainya, ia tidak boleh 
berdiri sendiri tanpa zat atau jirim, dan tidak pula boleh kita 
ungkai sifat itu daripada zatnya. Kalau kita ungkai, maka yang 
akan rosak ialah zat itu sendiri. 

Begitu jugalah kalau kita membahaskan tentang sifat 
ALLAH SWT. Ia- tidak boleh berdiri dengan sendirinya. Ia 
berhajat kepada zat tempat berdiri. Kerana itu, kalaulah ada 
orang yang mengatakan ALLAH SWT berkehendak kepada 
tempat Dia berdiri, maka di waktu itu ALLAH bukan zat lagi 
kerana yang berhajat kepada tempat berdiri hanyalah sifat. 
Dalam kata-kata yang lain, kita telah memaksudkan bahawa 
ALLAH SWT adalah sifat sekiranya kita katakan yang Dia 
berhajat kepada tempat berdiri. Sedangkan sebelum ini telah 
kita bahaskan bahawa ALLAH SWT adalah zat iaitu suatu 
zat yang wajib ada; zat yang tidak dahului oleh tiada. 

Kemudian, sekiranya ALLAH itu sifat, tentulah ALLAH 
tidak memiliki sifat-sifat maani dan maknawiyah. Kerana tadi 
telah kita katakan bahawa sifat tidak boleh berdiri di atas sifat. 
Jadi, kalau ALLAH itu sifat, bagaimana pula Dia boleh 
memiliki sifat maani dan maknawiyah. Sedangkan dalam bab- 
bab sebelum ini telah kita katakan bahawa ALLAH memi- 
liki sifat-sifat maani dan maknawiyah. Ini membuktikan 
bahawa ALLAH bukan sifat tetapi zat. 

Sehubungan dengan ini, sifat berhajat kepada sifat ada- 
lah suatu yang mustahil. Tidak boleh diterima oleh akal yang 
sifat boleh berdiri di atas sifat. Tetapi yang mahu diterima 
oleh akal ialah bahawa sifat berdiri pada zat. Jadi, kalau 
daripada pengajian tauhid kita terbukti bahawa ALLAH 
mempunyai sifat maani dan maknawiyah, ini membuktikan 
ALLAH Taala adalah zat. Kerana sifat maani dan makna- 
wiyah itu hanya boleh berdiri di atas zat. Kalau begitu, 
mustahillah ALLAH itu sifat. ALLAH Taala wajib zat. Maka 
ALLAH Taala berdiri dengan sendirinya dan tidak berhajat 
kepada yang lain tempat Dia berdiri. 

Dalam hal ini, marilah kita tambah sedikit perbahasan 
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tentang ALLAH bersifat maani dan maknawiyah. Yang se- 
benamya, setakat ‘perbahasan kita tadi cukup untuk mem- 
bolehkan kita memahami pelajaran ini, tetapi bagi sesetengah 
orang, yang mungkin sudah mempelajari tauhid yang agak 
dalam sedikit, kemungkinan akan timbul persoalan atau tanda- 
tanya di dalam kepalanya. 

Perbahasan kita tadi hanya menyebut tentang sifat maani 
dan sifat maknawiyah bagi ALLAH SWT. Iaitu kita katakan 
bahawa mustahil ALLAH SWT itu sifat kerana Dia 
mempunyai sifat-sifat maani dan maknawiyah. Mengapa- 
kah kita kaitkan perbahasan kita yang membuktikan ALLAH 
SWT itu zat dan bukan sifat dengan menghubungkan Dia 
dengan sifat-sifat maani dan maknawiyah? Mengapakah tidak 
dihubung juga dengan sifat-sifat yang lain iaitu sifat nafsiah 
dan sifat salbiah? 

Empat Bahagian Sifat ALLAH 

Di sini kita telah menimbulkan sifat-sifat nafsiah, salbiah, 
maani dan maknawiyah bagi ALLAH SWT. Sebagai penge- 
tahuan ulangan, elok juga kita terangkan serba sedikit menge- 
nainya. Dua puluh sifat yang wajib bagi ALLAH SWT ada- 
lah terbahagi kepada empat bahagian, iaitu: 

1. Sifat nafsiah 

2. Sifat salbiah 

3. Sifat maani 

4. Sifat maknawiyah 

Yang tergolong dalam sifat nafsiah hanya satu iaitu sifat 
Wujud bagi ALLAH SWT. Yang tergolong dalam sifat sal- 
biah pula ada lima iaitu Qidam, Baqa’, Mukholafatuhu Taala 
Lilhawadisi, Qiamuhu Taala Binafsihi, dan Wahadaniah. Yang 
tergolong dalam sifat maani pula ada tujuh sifat wajib iaitu 
Qudrah, Iradah, Ilmu, Hayat, Sama’, Basar dan Kalam. Dan 
yang tergolong dalam sifat maknawiyah juga tujuh sifat iaitu 
Qadiran, Muridan, ‘Aliman, Haiyan, Sami‘an, Basiran dan 
Mutakalliman. 
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Jadi bagi orang yang telah mendalami pengajian tauhid- 
nya, nanti akan timbul tanda tanya, mengapakah kita hanya 
mengaitkan perbahasan kita kepada sifat-sifat maani dan 
maknawiyah saja? Sedangkan ALLAH SWT memiliki empat 
bahagian sifat iaitu sifat nafsiah, sifat salbiah, sifat maani dan 
maknawiyah. Yang demikian, mengapakah tidak disebut 
tentang sifat nafsiah dan sifat salbiah ALLAH SWT? Untuk 
meraikan mereka yang telah mempelajari ilmu tauhid agak 
dalam sedikit, maka kita huraikan sedikit lagi mengenai per- 
bahasan kita tadi. 

Tentang sifat nafsiah, sepertimana yang telah kita kata- 
kan tadi, hanya sifat Wujud yang tergolong di dalamnya. 
Ertinya, hanya satu sifat ALLAH saja yang tergolong dalam 
bahagian sifat ini. Sifat Wujud adalah sifat yang dibangsakan 
kepada zat. Sifat Wujud itulah yang dikatakan ‘ainulzat. 
Dalam ertikata yang lain, yang dikatakan ada ataupun yang 
dikatakan wujud itu ialah zat ALLAH SWT. Kerana adanya 
zat ALLAH SWT itulah maka timbul wujud. 

Jadi sifat nafsiah ird ialah sifat yang dibangsakan kepada 
zat. Oleh itu hakikatnya adalah zat. Wujud itu adalah zat 
yang sebenamya. Ia bukan sifat. Tetapi ia dimasukkan juga 
ke dalam sifat 20 bagi ALLAH SWT supaya jangan ada nanti 
orang yang terkeliru. Kerana kalau tidak dimasukkan ke dalam 
bahagian sifat ALLAH, nanti akan ada orang yang mengata- 
kan bahawa ALLAH itu tidak ada. Sebab itu disebut juga 
tentang sifat Wujud bagi ALLAH SWT. 

Sedangkan hakikat sebenamya, Wujud itulah zat. Sebab, 
tidak dikatakan wujud kalau tidak ada zat. Umpamanya, kita 
kembali membahaskan zat yang baham iaitu jirirn. Seperti- 
mana yang telah kita katakan tadi, setiap yang baharu itu kita 
sebut jirim tetapi yang berhubung dengan ALLAH SWT kita 
sebut zat, tidak jirim. Walau bagaimanaptm, boleh juga kita 
sebut setiap yang baham itu zat tetapi zat yang berhubung 
dengan yang baham ialah zat yang tidak sama dengan zat 
ALLAH SWT. Zat yang baham ialah zat yang ada permula- 
an dan ada kesudahan; zat yang adanya dijadikan atau diba- 
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harukan dan yang menjadikan atau membaharukannya ialah 
ALLAH SWT. 

Jadi berbeza sungguh zat yang baharu dengan zat ALLAH 
SWT. Kerana itu, bila berkaitan dengan yang baharu, lebih 
tepat kita sebut jirim kerana ia mengisi lapang atau ruang. 
Tetapi zat ALLAH SWT tidak bertempat. 

Berbalik kepada membahaskan pengertian Wujud dinis- 
bahkan kepada jirim yang baharu; katalah sebuah buku ada 
di hadapan mata kita. Maka kita katakan sebuah buku itu ada. 
Di sini kita telah menggunakan kalimah “ada” kepada buku 
itu. Mengapakah kita katakan yang buku itu “ada”? Menga- 
pa pula tidak kita katakan yang buku itu “tidak ada”? 

Kalaulah kita katakan “tidak ada” pada buku itu, nanti 
orang akan mengatakan yang kita ini gila kerana yang se- 
benamya buku itu ada atau wujud. Ertinya, kita katakan yang 
buku itu “ada” kerana jirimnya ada. Kalimah “ada” yang 
timbul itu adalah kerana jirimnya ada. Jadi hakikatnya ada- 
lah soal ‘zat’ bukannya sifat. Bagi contoh ini, kita tidak 
langsung menyentuh soal sifat. Apa yang kita kaitkan dengan 
kahmah “ada” ialah zat. 

Jadi, timbulnya kalimah “ada” adalah kerana zatnya ada. 
Berertilah bahawa sesuatu itu apabila ada barulah kita kata- 
kan “ada”. Kalau tidak ada,tentulah tidak dikatakan “ada”. 
Yang ada sahaja yang kita katakan “ada”. Dan ada itulah apa 
yang kita maksudkan dengan “wujud”. 

Dan dengan sebab itulah wujud itu sebagai itulah sifat 
nafsiah yang betul-betul membahaskan tentang zat sahaja. 
Jadi, yang sebenarnya perbahasan zat yang membawa kepada 
hakikat wujud itu tidak berkaitan langsung dengan sifat. 
Walau bagaimanapun Wujud itu dimasukkan juga ke dalam 
bahagian sifat 20 yang wajib bagi ALLAH SWT supaya 
jangan ada nanti orang mengatakan yang Allah tidak wujud. 

Katalah, kita hanya menyebut di antara sifat-sifat ALLAH 
SWT ialah Qidam, Baqa’, Mukholafatuhu Taala Lilhawadisi 
dan lain-lainnya tanpa menyebut sifat Wujud. Nanti orang 
akan terkeliru. Dengan sebab itu, kita sebut ALLAH bersifat 
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Wujud terlebih dahulu. Sedangkan yang sebenamya, wujud 
itu bukan berhubung dengan sifat tetapi adalah berhubung 
dengan zat semata-mata. 

Dan dengan sebab itulah dikatakan wujud itu sebagai sifat 
nafsiah iaitu sifat yang dibangsakan kepada diri zat ALLAH 
SWT. Kerana itu jugalah sifat nafsiah ini hanya satu sahaja, 
dan dengan sebab itu ia tidak dimasukkan ke dalam perba- 
hasan kita bagi membuktikan bahawa ALLAH SWT berdiri 
dengan sendirinya tanpa berhajat kepada zat tempat Dia ber- 
diri. Kerana ALLAH SWT adalah zat dan bukannya sifat. Dan 
kalau zat, ia tidak memerlukan zat tempat berdiri. Yang 
memerlukan zat hanyalah sifat. 

Sifat Tidak Boleh Berdiri Di Atas Sifat 

Kalau ALLAH itu sifat, tentulah tidak dikatakan yang Allah 
memihki sifat maani dan maknawiyah kerana sifat tidak boleh 
berdiri di atas sifat. Sifat hanya boleh berdiri di atas zat. Maka 
itu, jelaslah bahawa ALLAH adalah zat. Yang demikian, 
mustahil ALLAH berhajat kepada zat tempat Dia berdiri. 
ALLAH SWT berdiri dengan sendirinya. 

Kemudian di dalam perbahasan kita, tidak juga kita 
menyebut tentang sifat salbiah yang tergolong di dalamnya 
sifat Qidam, Baqa’, Mukholafatuhu Taala Lilhawadisi, 
Qiamuhu Taala Binafsihi dan Wahdaniah. Perlu kita ke- 
tahui juga tentang mengapakah sifat-sifat tersebut dikatakan 
sifat salbiah. Dikatakan sifat salbiah kerana sifat-sifat seperti 
Qidam, Baqa’ dan setemsnya itu menatikan lawarmya. 
Umpamanya, bagi ALLAH SWT, sifat salbiah menahkan 
semua sifat yang tidak layak bagi-Nya. 

Katalah tentang ALLAH bersifat Qidam atau sifat berse- 
dia. Bila kita katakan yang ALLAH itu sedia, pada maklum- 
an kita tentulah sedianya ALLAH SWT adalah suatu sedia 
yang tidak didahului oleh tiada. Maka dengan sendirinya 
salbiah sudah menahian ALLAH ada permulaannya tanpa 
didatangkan lawan-lawannya. 


162 



AQIDAH MUKMIN (III) 


Begitu jugalah dengan sifat Baqa’ atau kekal bagi 
ALLAH SWT. Bila kita katakan Baqa’ pada ALLAH SWT, 
kalimah Baqa’ itu sendiri sudah menafikan lawannya. Erti- 
nya, bila kita katakan yang ALLAH kekal atau ALLAH itu 
Baqa’, dengan sendirinya menafikan adanya kesudahan. Pada 
kalimah Baqa’ itu sendiri sudah ada kekuatan bagi menafi- 
kan sifat yang tidak layak pada ALLAH SWT. Jadi bila kita 
katakan yang ALLAH itu kekal, secara automatik kekal itu 
memberi maksud tidak binasa. 

Kemudian mengenai sifat Mukholafatuhu Taala Lilhawa- 
disi atau bersalah-salahan ALLAH SWT dengan segala sifat 
yang baharu atau tidak serupa ALLAH SWT dengan segala 
sifat yang baharu, dengan kita mengatakan ALLAH tidak 
serupa dengan segala sifat yang baharu, dengan sendiri ia 
sudah menafikan sifat lawannya iaitu serupa dengan yang 
baharu. 

Dan begitulah seterusnya dengan dua sifat salbiah yang 
lain iaitu Qiamuhu Taala Binafsihi iaitu berdiri ALLAH Taala 
dengan sendiri dan sifat Wahdaniah iaitu esa ALLAH Taala 
pada zat, pada sifat dan pada perbuatan. Bila kita sebut sifat- 
sifat tersebut, dengan sendirinya ia menafiian sifat-sifat lawan 
yang tidak selayaknya pada ALLAH SWT. 

Di sini dapatlah kita faham bahawa sifat-sifat salbiah 
ialah sifat-sifat yang menafikan sifat-sifat lawan yang 
tidak layak bagi ALLAH SWT. Itulah erti salbiah. 

Kerana itu yang sebenar-benamya sifat yang berdiri pada 
ALLAH SWT ialah sifat maani dan maknawiyah. Dan oleh 
kerana itulah maka sifat maani dan maknawiyah saja yang 
dimasukkan ke dalam perbahasan kita bagi membuktikan 
bahawa ALLAH SWT bersifat Qiamuhu Taala Binafsihi atau 
berdirinya ALLAH SWT dengan sendiri tanpa berhajat ke- 
pada zat tempat berdiri. 

Ini adalah kerana ALLAH SWT adalah zat dan bukan- 
nya sifat. Zat tidak berhajat kepada tempat berdiri. Dan kalau 
ada orang mengatakan ALLAH itu sifat, maka tentulah 
ALLAH SWT tidak memiliki sifat maani dan maknawiyah. 


163 



DAUL ALLAH BERSIFAT QIAMUHU TAALA BINAFSIHI 


Sedangkan, ALLAH ada memiliki sifat maani dan makna- 
wiyah. Ini membuktikan bahawa ALLAH SWT bukan sifat 
tetapi zat. Dengan yang demikian, Dia tidak berhajat kepada 
zat tempat Dia berdiri. Inilah pengertian menumt jalan yang 
pertama. Iaitu menafikan bahawa ALLAH SWT berhajat 
kepada tempat berdiri. 

Pengertian yang kedua ataupun perbahasan menumt cara 
yang kedua ialah dengan menatikan bahawa ALLAH SWT 
ada yang menjadikan-Nya. Ini adalah berdasarkan maksud 
sifat Qiamuhu Taala Binafsihi atau berdiri ALLAH Taala 
dengan sendiri. Kerana yang dikatakan ALLAH Taala berdiri 
dengan sendirinya, ertinya ALLAH SWT tidak ada yang men- 
jadikan-Nya. 

Tidak ada siapa yang menjadikan ALLAH SWT. Kerana 
kalau ALLAH SWT ada yang menjadikan, tentulah ALLAH 
SWT ada permulaan. Maksudnya begini. Kalau ada orang 
mengatakan bahawa ALLAH SWT ada yang menjadikan-Nya, 
tentulah pada pengertian kita setiap yang dijadikan itu ada 
permulaannya. Mula-mulanya tidak ada tetapi setelah dijadi- 
kan baralah ia ada. Begitulah menumt fahaman kita kalau 
sesuatu itu dijadikan. 

Dan kalau ALLAH ada yang menjadikan-Nya, tentulah 
ALLAH SWT ada permulaan. Dan kalaulah ALLAH SWT 
ada permulaan, tentulah ALLAH sifatnya baham. Dan 
kalaulah ALLAH itu bahara, maka akan tematilah sifat Qidam 
bagi-Nya. 

Sifat Qidam, sebagaimana telah kita bahaskan dalam bab 
terdahulu, membuktikan ALLAH itu sedia, dan sedia bagi 
ALLAH SWT adalah sedia yang tidak ada permulaan. Kerana 
itu, kalau ada orang mengatakan ALLAH SWT ada yang 
menjadikan, akan tematilah sifat Qidam pada ALLAH. 

Kalau begitu, sabitlah ALLAH SWT tiada yang menjadi- 
kan, dan wajiblah juga ALLAH tidak ada yang menjadikan- 
Nya. Mustahil ALLAH SWT ada yang menjadikan-Nya. 

Manakala setelah kita bahaskan pengertian Qiamuhu Taala 
Binafsihi ini melalui kedua-dua jalan yang telah kita perkata- 
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kan di atas, nyatalah wajib ALLAH SWT itu berdiri dengan 
sendirinya dalam ertikata bahawa ALLAH SWT tidak berha- 
jat kepada zat tempat Dia berdiri, dan tidak ada yang men- 
jadikan Dia. ALLAH SWT terkaya secara mutlak. 

Sedangkan zat yang baharu yang kita katakan jirim itu 
terkaya pada satu-satu pihak saja. Iaitu di satu pihak jirim 
berdiri dengan sendirinya dalam ertikata’ dia tidak berhajat 
kepada zat tempat dia berdiri. Tetapi di pihak yang lagi satu, 
ia tidak terlepas daripada dijadikan dalam ertikata bahawa 
jirim tetap ada yang menjadikannya iaitu ALLAH SWT. 

ALLAH Tidak Berhajat Kepada Tempat Dia Berdiri 

Jadi, kayanya jirim tidak mutlak tetapi kayanya ALLAH SWT 
adalah mutlak. Umpamanya berdirinya zat ALLAH SWT 
adalah mutlak tetapi berdirinya jirim atau zat yang baharu itu 
tidak mutlak. Iaitu ALLAH SWT tidak berhajat kepada tempat 
Dia berdiri dan tidak berhajat kepada yang menjadikan Dia. 
Sebaliknya, jirim walaupun tidak berhajat kepada tempat dia 
berdiri tetapi berhajat kepada yang menjadikan dia. 

Demikianlah dalil secara aqli atau dalil akal yang menun- 
jukkan ALLAH SWT bersifat Qiamuhu Taala Binafsihi atau 
ALLAH SWT berdiri sendiri. 

Dalil Naqli 

Dalil naqli yang menunjukkan ALLAH bersifat Qiamuhu 
Taala,Binafsihi pula ialah firman ALLAH di dalam A1 Quran: 

Sesungguhnya ALLAH Taala. terkaya daripada sekali - 
an alam. 

(A1 Ankabut: 6) 

Inilah dalil yang haq dan tepat kerana ia datangnya dari- 
pada pengakuan ALLAH SWT sendiri. Ia wajib kita terima 
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dan wajib kita percayai. Firman-Nya: 

Yang haq itu dari Tuhanmu, dan janganlah kamu 
menjadi orang yang membangkang. 

(Ali Imran: 60) 

Ertinya, kalau kita tidak menerima dan mempercayai apa 
yang datang dari ALLAH SWT, maka kita termasuk golong: 
an orang yang kufur. Seperti yang telah kita sebut, kufur 
kepada perkataan ALLAH SWT walau sedikit pun, bererti 
kufur dengan semuanya. 

Dengan sebab itu, dalil naqli atau dalil yang datang dari 
sumber A1 Quran, jangan sekali-kali kita tolak. Hendaklah kita 
terima dan kita yakini sepenuhnya dengan keyakinan yang 
bulat dan padu. 

Di dalam ayat tadi, ALLAH telah memberikan kenyata- 
an penegasan atau kenyataan penguat dengan mengatakan, 
maksudnya: Sesungguhnya ALLAH SWT terkaya daripada se- 
kalian alam. 

Alam yang dimaksudkan di dalam ayat ini membawa 
pengertian ‘banyak’ atau dikatakan kalimah jama’. Ini ada- 
lah kerana, pengertian alam itu adalah banyak iaitu ada alam 
manusia, ada alam jin, ada alam Malaikat, ada alam syaha- 
dah (alam yang dapat kita lihat dengan mata kepala kita ini 
iaitulah alam dunia ini), ada Alam Akhirat atau alam yang 
akhir tempat kita dikembalikan, dan ada alam rohani iaitu 
suatu alam yang tidak dapat dilihat seperti nyawa; ia tidak 
boleh dilihat dan tidak pula boleh difikir oleh akal, namun 
fitrah merasakan yang ianya ada. Cuma kita tidak dapat mem- 
bahaskannya kerana ia di luar pengertian kita. Walau bagai- 
manapun, ulama-ulama dahulu ada juga yang mengeluarkan 
ijtihadnya tentang alam roh ini; cuma kita boleh berpegang 
sangat kepada ijtihadnya, takut-takut ijtihadnya salah. 

Yang lebih selamat bagi kita ialah dengan berpegang 
kepada pernyataan ALLAH di dalam A1 Quran: 
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Kalau ada orang bertanya kepada engkau (wahai 
Muhammad) tentang roh, katakanlah bahawa roh itu 
adalah urusan Tuhanmu (ALLAH). 

(A1 Israk: 85) 

ALLAH sajalah yang mengetahui tentang roh atau ten- 
tang nyawa. Tidak ada siapa yang mengetahuinya. Cuma 
ulama-ulama dahulu kerana ilmunya tinggi dan banyak, dan 
soal-soal wajib pula telah selesai mereka pelajari, mereka pun 
masuk kepada soal-soal yang harus hinggakan soal roh pun 
mereka cuba berijtihad. Tetapi yang sebenarnya, soal roh ini 
ALLAH saja yang mengetahui. Oleh itu, bagi kita ini yang 
mana soal-soal yang wajib pun masih banyak lagi belum 
selesai, tak payahlah kita hendak bahaskan tentang roh. 

Kembali kita kepada dalil naqli yang mengatakan ALLAH 
tidak berhajat kepada sekalian alam ini, iaitu ALLAH tidak 
berhajat kepada apa saja seperti tidak berhajat kepada Alam 
Malaikat, tidak berhajat kepada alam jin, tidak berhajat ke- 
pada alam manusia, tidak berhajat kepada alam syahadah, 
tidak berhajat kepada alam rohani dan seterusnya kepada 
sebarang alam yang lain. Inilah dalil yang mesti kita terima 
sebagai dalil yang tepat dan dalil yang haq kerana ia datang 
dari pengakuan ALLAH sendiri di dalam A1 Quran. 

Sesungguhnya ALLAH SWT terkaya daripada sekalian 
alam. 

(A1 Ankabut: 6) 

Marilah kita tambah sedikit lagi perbahasan tentang 
penjelasan ALLAH di dalam ayat ini. Selain dari memaksud- 
kan bahawa ALLAH tidak berhajat kepada tempat berdiri dan 
tidak berhajat kepada yang menjadikan Dia, ALLAH juga 
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menjelaskan bahawa ALLAH tidak mengambil manfaat dan 
tidak berhajat kepada alam yang dijadikannya, walau alam apa 
sekalipun. 

ALLAH jadikan alam manusia bukan dengan tujuan untuk 
mengambil faedah daripada alam itu. Begitu juga ALLAH 
jadikan alam jin bukan dengan tujuan untuk mengambil fa- 
edah darinya. Seterusnya ALLAH jadikan Alam Malaikat 
bukan dengan tujuan untuk mengambil faedah darinya. Juga 
ALLAH jadikan alam syahadah bukan dengan tujuan untuk 
mengambil faedah dari alam syahadah. ALLAH juga men- 
jadikan Alam Akhirat bukan dengan tujuan untuk mengam- 
bil faedah daripadanya. ALLAH SWT terkaya secara mutlak. 
ALLAH jadikan semua itu, faedahnya kembali kepada alam 
itu sendiri temtamanya manusia. Manusialah yang banyak 
mengambil faedah daripada apa yang ALLAH jadikan. Tetapi 
ALLAH tidak sedikit pun mengambil faedah darinya. 

Jangan sekali-kali kita menganggap ALLAH menjadikan 
sekalian alam ini seperti manusia. Boleh jadi seseorang 
membuat rumah dengan tujuan untuk tinggal di dalamnya. 
Atau boleh jadi dia buat rumah dengan tujuan untuk meng- 
ambil upah. Boleh jadi dia buat rumah untuk disewakannya. 
Boleh jadi juga seorang tukang membuat rumah untuk dijadi- 
kan perhiasan. Ertinya, dia mengambil faedah juga darinya, 
sekurang-kurangnya dia letak bunga-bunga di dalam dan di 
luar rumah itu. 

Hiburan Orang Islam 

Ini memang berlaku di bandar-bandar dalam mana orang- 
orang sanggup membuat rumah khas untuk diletakkan bunga- 
bunganya. Setiap hari apabila pagi dan petang, bunga sajalah 
yang dihadapnya. Mungkin dia rasa terhibur dengan bunga- 
bunganya itu hingga anak isteri pun dia boleh lupa. Cuma 
yang malangnya, orang yang asyik dengan bunga itu sebenar- 
nya tidak juga mendapat hiburan darinya walaupun dia sang- 
gup membuatkan rumah untuk bunganya. 
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Sebagai orang mukmin, hiburan yang sebenamya bukan 
terletak pada benda-benda yang di luar tetapi hiburan adalah 
“dari dalam”. Hiburan bagi orang Islam ialah hila hatinya 
ada hubungan dengan ALLAH. Bila hatinya kuat dengan 
ALLAH kerana dia selalu ingat ALLAH, apa saja yang di- 
lihatnya menambah lagi hiburannya. Tetapi kalau hati ini tidak 
ingat dengan ALLAH, apa yang dilihat dari luar sebenamya 
tidak jadi hiburan. Cuma dia hendak cari-cari hiburan saja. 

Jadi, seorang tukang buat rumah itu mengambil faedah 
daripada apa yang dibuatnya. Boleh jadi untuk kegunaannya, 
boleh jadi untuk disewanya, boleh jadi untuk dijualnya dan 
sebagainya. Tetapi ALLAH mencipta seluruh alam ini tidak 
mengambil apa-apa faedah pun darinya. Bukan untuk dijadi- 
kan tempat tinggal, bukan untuk dijual, bukan untuk disewa- 
kan, bukan untuk dijadikan hiasan, bukan untuk mendapat- 
kan hiburan dan sebagainya. Tetapi ALLAH jadikan alam ini 
untuk faedah makhluk, terutamanya untuk faedah manusia itu 
sendiri. Sebab itu ALLAH berkata di dalam A1 Quran: 




DIA (ALLAH) yang menjadikan untuk kamu apa-apa 
yang ada di atas muka bumi. 

(A1 Baqarah: 29) 


Jelas ALLAH menegaskan kepada kita betapa setiap apa 
yang ALLAH jadikan di muka bumi ini sama ada yang di 
langit mahupun yang melata di muka bumi, adalah untuk 
faedah makhluk. Sebab itu, hendaklah kita menggunakan 
faedah itu sekadar yang ALLAH redhai dan mengikut jalan 
yang ALLAH redhai. 

Selain daripada alam ini dijadikan oleh ALLAH SWT 
untuk faedah manusia seperti aimya boleh diminum, buah- 
buahannya boleh dimakan, udaranya boleh dihirup dan ber- 
bagai-bagai jenis nikmat yang lain, ALLAH juga menjadikan 
alam ini untuk memperlihatkan kepada manusia tentang 
wujudnya ALLAH SWT. Dengan terjadinya alam ini, akan 
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dapat disaksikan oleh manusia tentang kebesaran ALLAH 
SWT dan kekuasaan ALLAH SWT. Dengan itu manusia akan 
menyerah kalah kepada ALLAH. Seterusnya manusia ini akan 
menyembah ALLAH serta membesarkan-Nya dan mensyu- 
kuri nikmat-nikmat-Nya. 

Jadi, dapatlah kita faham di sini bahawa daripada alam 
yang ALLAH jadikan ini, faedah yang terbesar kepada manu- 
sia ialah, daripada alam itu, iman manusia boleh menjadi 
subur. Iaitu kalau manusia dapat merasakan betapa hebatnya 
ALLAH, betapa kuasanya ALLAH, lantas menyerah diri serta 
tunduk patuh kepada-Nya. Ertinya, bila manusia melihat alam 
ini yang bentuknya bermacam-macam rupa dan bermacam- 
macam wama, kemudian terasa di dalam hatinya ALLAH itu 
wujud, ALLAH itu Maha Hebat, ALLAH itu Maha Penga-. 
sih, Maha Bijaksana dan sebagainya, manusia akan mahu 
membesarkan ALLAH dan menyembah-Nya. 

Apabila manusia dapat merasakan kewujudan ALLAH 
dengan melihat alam ini, maka akan terasa padanya bahawa 
setiap nikmat ini adalah datangnya dari ALLAH SWT untuk 
faedahnya. Dari situ akan terasalah pada hati manusia untuk 
mensyukuri nikmat-nikmat ALLAH itu. 

Daripada perbahasan ini, jelaslah kepada kita betapa 
ALLAH menjadikan seluruh isi alam ini bukan dengan tuju- 
an untuk mendapatkan sebarang faedah darinya tetapi faedah 
itu adalah untuk makhluk itu sendiri temtamanya manusia. 
Dan daripada perbahasan ini juga jelas membuktikan kepada 
kita bahawa wajiblah ALLAH itu bersifat Qiamuhu Taala 
Binafsihi iaitu berdiri ALLAH Taala itu dengan sendirinya, 
dan Dia tidak berhajat kepada zat tempat Dia berdiri. Dan 
juga ALLAH SWT tidak berhajat kepada yang menjadikan 
Dia. 

Demikianlah perbahasan kita mengenai dalil ke atas sifat 
yang kelima wajib bagi ALLAH SWT. Mudah-mudahan kita 
telah dapat memahaminya sebagai menambahkan lagi keya- 
kinan kita tentang aqidah yang menjadi pegangan kita. Sekian, 
wallahu a ‘lam. 
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MATAN 



ang keenam — dalil Wahdaniah bagi ALLAH 
Taala iaitu kiranya tiada Tuhan itu esa (tunggal) 
nescaya tidak ada alam ini, kerana lazim Tuhan lemah 
ketika itu padahal alam telah ada maka nyatalah Tuhan itu esa 
(tunggal) dan dalil naqlinya: 






Sekiranya ada Tuhan di langit dan di burni ini yang 
lain daripada ALLAH Taala nescaya binasalah kedua - 
nya (Tidak ada, runtuh dan keluar daripada aturan 
yang ada). 


(A1 Ambiya’: 22) 


Adapun keterangan atau kenyataan yang menunjukkan 
binasa alam atau tidak boleh ada alam jika berbilang-bilang 
Tuhan bagaimana dalil aqli dan naqli yang di atas ini 
terbahagi atas empat kenyataan. 

1) Ditaqdirkan berbilang Tuhan pada menjadikan hal keada- 
an bersama-sama muafakat serta tidak bertolong-tolong 
satu dengan lain iaitu mustahil kerana lazim berhimpun 
dua yang memberi bekas pada satu barang iaitu tidak 
terupa aqal boleh dibahagi-bahagi seperti menjadikan 

j*yr (benda yang maha halus tiada menerima belah 
bagi) atau satu titik yang tiada boleh dibelahbagikan, 
ditulis dua qalam. 

2) Ditaqdirkan berbilang Tuhan pada menjadikan hal keada- 
an muafakat tetapi separuh seorang menjadikan maka di- 
hukumkan mustahil kerana lazim berat salah satu yang 
bersamaan dengan tiada yang memberatkan. 

3) Ditaqdirkan berbilang-bilang Tuhan pada menjadikan hal 

keadaan bersalah-salahan serta lulus kehendak kedua- 
duanya seperti seorang berkehendak mengadakan malam 



dan yang lain berkehendak siang maka lulus kehendak 
kedua-duanya itu mustahil kerana berhimpun dua yang 
berlawanan (malam dengan siang). 

4) Ditaqdirkan berbilang-bilang Tuhan pada menjadikan hal 
keadaan bersalahan padahal lulus kehendak salah seorang 
daripada keduanya hukumnya mustahil kerana yang tiada 
lulus itu telah tetap lemah dan yang lulus itu pun lemah 
juga kerana bersamaan darjah keduanya. 

Maka yang keempat misal yang di atas ini membawa 
lemah dan tidak boleh ada dalam serta menunjukkan mustahil 
pada akal. 




SEBELUM kita menghuraikan matan yang menunjukan 
dalil-dalil ke atas sifat Wahdaniah atau sifat keesaan bagi 
ALLAH SWT ini, marilah kita mengulangkaji sepintas lalu 
tentang sifat Wahdaniah. 

Pengertian Wahdaniah 

Wahdaniah ertinya dalam bahasa kita ialah esa. Maksudnya, 
zat ALLAH SWT itu esa dan tunggal. Bila kita meyakini 
yang ALLAH SWT bersifat Wahdaniah atau bersifat esa, 
maka hendaklah kita memahami serta meyakini tentang lima 
kam (berbilangan) yang mesti kita nafikan ataupun mesti kita 
tolak, iaitu: 

1. kam muttasil (j-^u I^) atau berbilangan yang berhubung 
pada zat. 

2. kam muntasil (j**iu ^ atau berbilangan yang bercerai 
pada zat. 

3. kam muttasil atau berbilangan yang berhubung pada sifat. 

4. kam munfasil atau berbilangan yang bercerai pada sifat. 

5. kam muntasil pada perbuatan. Di sini kita dapati kam 

munjasil hanya berlaku pada perbuatan dan tidak kam 
muttasil 
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Kam yang pertama yang mesti kita natiian ialah kam mut- 
tasil pada zat, iaitu berbilang-bilangnya muttasil pada zat. 
Maksudnya di sini ialah, zat ALLAH SWT tidak tersusun 
sepertimana zat-zat makhluk sama ada makhluk yang ber- 
nyawa seperti manusia atau jamadat seperti kayu-kayan, batu- 
bata, bukit-bukau, gunung-ganang dan lain-lainnya. 

Zat makhluk sepeiti manusia umpamanya, tersusun dari- 
pada darah, daging, kulit; ada kepala, ada tangan, ada kaki, 
ada mata, ada rambut dan lain-lainnya. Tetapi ALLAH SWT 
tidak demikian. Zat ALLAH SWT tidak tersusun daripada 
darah dan daging, tidak tersusun daripada tulang, kulit dan 
sebagainya. Begitu juga zat ALLAH SWT tidak tersusun 
daripada kepala, tangan, kaki, mata, rambut dan lain-lainnya. 

Kalau begitu, bagaimanakah zat ALLAH SWT? Jawab- 
nya, wallahu a‘lam. Hanya ALLAH sahaja yang maha menge- 
tahui segala rupa dan kesempumaan zat-Nya. 

Kemudian, kam yang kedua yang mesti kita natikan bila 
kita meyakini sifat Wahdaniah bagi ALLAH SWT ird ialah 
kam munfasil pada zat iaitu kam yang bercerai-cerai. Mak- 
sudnya di sini ialah, tidak ada zat Tuhan yang lain seperti- 
mana zat Tuhan yang kita perkatakan tadi iaitu yang tidak 
tersusun dari sebarang anggota, tidak berdarah, tidak berda- 
ging dan sebagainya. Ertinya, jangan sampai kita mengata- 
kan, adanya zat Tuhan yang lain, sama seperti zat Tuhan yang 
kita sembah; Tuhan yang menjadikan alam, yang menjadikan 
langit dan bumi dan yang menjadikan kita semua Inilah yang 
mesti kita nahkan atau yang mesti kita tolak sama sekali. 

Begitu juga, kita menatlkan kam yang ketiga iaitu kam 
muttusil pada sifat ALLAH SWT. Ertinya, kita menatikan 
berbilangnya sifat ALLAH yang berhubung. Seperti misal- 
nya, tidak boleh kita mengatakan yang sifat Sama’ (mende- 
ngar) bagi ALLAH SWT itu berbilang-bilang dan berpering- 
kat-peringkat. Atau tidak boleh kita mengatakan yang sifat 
Basar (melihat) bagi ALLAH itu berbilang-bilang dan berpe- 
ringkat-peringkat. Ataupun, tidak boleh juga kita katakan yang 
sifat Qudrah (berkuasa) bagi ALLAH SWT itu berbilang- 
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bilang dan berperingkat-peringkat. Dan begitu seterusnya bagi 
sifat-sifat yang lain. 

Kita ambil satu contoh, bagaimana dikatakan yang kita 
tidak boleh mengatakan sifat ALLAH itu berbilang-bilang dan 
berperingkat-peringkat. Umpamanya, sifat Basar atau melihat 
bagi ALLAH SWT. Kalau dikatakan yang melihatnya 
ALLAH itu berbilang dan berperingkat, maka satu benda yang 
jauh itu ALLAH tidak dapat melihat atau kalaupun boleh 
melihat, benda itu nampak kecil ataupun halus sangat. Ter- 
lalu dekat sangat, tidak dapat pula dilihat sepertimana kalau 
satu benda itu terlalu dekat dengan mata kita, kita tidak boleh 
melihatnya. Maka tidak boleh kita katakan yang sifat ALLAH 
SWT pun demikian. 

Begitu juga umpamanya, tidak boleh kita katakan yang 
sifat melihat ALLAH SWT, ketika di dalam gelap Dia tidak 
boleh melihat dan ketika di dalam terang bam Dia boleh 
nampak. Ini hanya menunjukkan yang sifat ALLAH itu ber- 
bilang-bilang dan berperingkat-peringkat. Sifat ALLAH tidak 
demikian sama sekah. Begitulah dan dengan sifat-sifat yang 
lain bagi ALLAH SWT; tiap suatunya tidak berbilang dan 
tidak berperingkat serta berdarjat. Keadaan mendengar 
ALLAH umpamanya, tidak pula yang dekat boleh didengar 
manakala jauh tidak didengar lagi, atau kalau ada suara baru 
ALLAH boleh dengar manakala kalau tidak ada suara 
ALLAH tidak boleh dengar. Semua ini hendaklah kita nati- 
kan. 

Yang mesti kita yakini ialah, sifat-sifat ALLAH tidak 
berbilang-bilang dan tidak berperingkat-peringkat sepertimana 
sifat makhluk. Melihatnya ALLAH umpamanya, sama saja, 
tidak kira jauh atau dekat, tidak kira dalam gelap atau dalam 
terang, tidak kira terlindung atau tidak terlindung; semuanya 
ALLAH boleh lihat. 

Begitu juga dengan sifat Qudrah ALLAH, ia tidak ber- 
peringkat-peringkat dan tidak berbilang-bilang. Tidak seperti 
Qudrah kita misalnya, kalau kita hendak mengangkat satu 
benda kecil seperti sebatang pensil, cukup dengan dua jari saja 
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tetapi kalau hendak mengangkat meja, terpaksa gunakan dua 
tangan dan kalau hendak mengangkat yang lebih besar dari 
itu terpaksa menggunakan seluruh tenaga, dan manakala 
hendak mengangkat yang lebih berat dari itu, terpaksa 
meminta pertolongan orang lain. 

Qudrah ALLAH SWT tidak demikian. Kecil atau besar 
sama saja bagi ALLAH. Bagi ALLAH, cukup dengan Dia 
berkata, " Kun fayakun " — “Jadi” maka jadilah ia. Ertinya, 

bila ALLAH hendak jadikan sesuatu perkara itu sama ada 
kecil atau besar, bila ALLAH kata jadi, maka jadilah perkara 
itu dan bila ALLAH kata tidak jadi, tidak jadilah perkara itu. 
Sama saja pada ALLAH. Tidak ada peringkat-peringkat, tidak 
berdarjat-darjat dan tidak ada lebih dan tidak ada kurang. Dan 
begitulah seterusnya dengan sifat-sifat ALLAH yang lain; 
tidak berbilang-bilang dan tidak berperingkat-peringkat. 

Kemudian, kam yang keempat yang mesti kita nafikan 
ialah kam muntasil pada sifat ALLAH SWT. Maksudnya, kita 
menolak dan menafiian adanya Tuhan yang lain yang mem- 
punyai sifat-sifat seperti sifat Tuhan yang kita sembah; Tuhan 
yang menjadikan dan yang memusnahkan seluruh makhluk 
termasuk diri kita. Kita hanya meyakini bahawa tidak ada 
Tuhan yang lain yang mempunyai sifat-sifat sepertimana sifat- 
sifat Tuhan yang kita sembah. 

Dan kam yang kelima yang mesti kita tolak dan nafikan 
ialah kam muntasil pada afal atau pada perbuatan ALLAH. 
Umpamanya, kita tidak boleh mengatakan adanya perbuatan 
Tuhan yang lain seperti Tuhan yang kita sembah, seperti ada 
pula perbuatan menjadikan langit yang lain oleh Tuhan yang 
lain, atau ada perbuatan menjadikan bumi yang lain oleh 
Tuhan yang lain, dan sebagainya. Ini tidak berlaku. 

Begitu juga, tidak boleh kita katakan ada perbuatan Tuhan 
yang lain yang sama-sama berkongsi menjadikan langit dan 
bumi ini, misalnya. Ini juga tidak berlaku. Tetapi, yang se- 
benarnya, Tuhan itu esa atau tunggal, sama ada pada zat-Nya, 
pada sifat-Nya mahupun pada perbuatan-Nya. Jadi, esanya 
ALLAH SWT menafikan segala yang telah kita perkatakan 
tadi. 
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Demikian secara ringkas ulangkaji pengertian pada 
ALLAH SWT sebagai mengingat-ingat kembali pengajian itu 
kalau kita sudah terlupa. Mudah-mudahan dengan kita mema- 
hami pengertian esa itu, dapatlah kita meneruskan pengajian 
dalam bab ini iaitu perbahasan mengenai dalil-dalil aqli dan 
naqli ke atas sifat esa atau sifat Wahdaniah bagi ALLAH 
SWT. 

Dalil Aqli 

Dalil aqli tentang esanya ALLAH SWT ataupun tentang 
Tuhan itu bersifat Wahdaniah ialah, sekiranya ALLAH SWT 
tidak esa ataupun tidak tunggal, tentulah tidak ada alam ini. 
Kerana, lazim Tuhan lemah ketika itu padahal alam sudah 
ada. Maka nyatalah Tuhan itu esa. 

Untuk menunjukkan dalil ini secara lebih terhurai supaya 
mudah dapat kita faham ialah keterangan menunjukkan binasa 
alam atau tidak boleh adanya alam ini jika berbilang-bilang 
Tuhan. Ada empat keterangan yang boleh kita bahaskan. 

Yang pertama, kalau ada orang yang mengatakan Tuhan 
berbilang-bilang (tidak esa atau tunggal) pada menjadikan, 
yang mana hal keadaan Tuhan yang berbilang-bilang itu 
adalah muafakat tetapi tidak bertolong-tolong di antara satu 
sama lain (masing-masing buat hal dan bertindak sendiri- 
sendiri), maka pada pandangan akal, ini adalah mustahil. Ini 
kerana, berhimpun dua yang memberi bekas pada satu per- 
kara. 

Mustahil teijadi Tuhan itu berbilang-bilang pada menjadi- 
kan satu-satu perkara, hal keadaannya muafakat tetapi masing- 
masing bertindak sendiri, tidak membantu antara satu sama 
lain; lebih-lebih lagi dalam menjadikan perkara seperti juuhar 
fard (ij jAy») iaitu suatu benda yang amat halus yang tidak 
boleh’dibelah lagi. Kalau menumt pengertian kita di zaman 
ini, perkara itu tentulah seperti suatu zarah yang pahng seni. 
Jadi, pada pandangan akal, kalau benda yang paling halus 
seperti itu hendak dilakukan oleh dua yang memberi bekas, 
ird mustabil terjadi. 
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Kerana, kalau umpamanya dalam hendak menjadikan 
jauhar fard itu, ada yang dahulu membuatnya dan ada yang 
kemudian membuatnya kerana masing-masing bertindak sen- 
diri, nanti berlaku pula tahsul hasil iaitu menjadikan benda 
yang sudah jadi. 

Katalah dalam hendak menjadikan jauhar fard tadi, Tuhan 
yang pertama lebih dahulu membuatnya akan memberi bekas, 
maknanya benda itu jadi. Kemudian diikuti pula Tuhan yang 
kedua yang hendak membuat benda jauhar fard tadi yang 
keadaannya tidak boleh dibelah bagi. Dan perbuatannya 
member-i bekas juga. Itu maknanya tahsul hasil iaitu menjadi- 
kan benda yang sudah jadi. 

Oleh yang demikian, dua perbuatan yang boleh memberi 
bekas dilakukan pada suatu perkara, lebih-lebih lagi perkara 
itu benda yang maha halus yang tidak boleh dibelah bagi; ini 
mustahil terjadi. Sedangkan alam ini sudah terjadi. Maka ini 
menunjukkan bahawa Tuhan itu esa atau tunggal — tidak 
berbilang-bilang. 

Yang kedua, kalau ditaqdirkan berbilang-bilang Tuhan 
pada menjadikan dan hal keduanya muafakat seperti 
dalam contoh pertama tadi, cuma dalam hendak menjadikan 
satu-satu perkara kali ini, masing-masing membuatnya se- 
paruh seorang, ini yang dihukumkan mustahil mengikut 
pandangan akal. Kerana, lazim berat salah satu yang ber- 
samaan dengan yang tidak memberatkan. 

Dulu, kita telah bahaskan tentang sesuatu perkara yang 
asalnya tidak ada, tiba-tiba ia ada, maka adanya perkara itu 
sudah menjadi berat daripada yang asalnya tiada. Ertinya, 
perkara yang sudah ada itu tidak mungkin teijadi dengan 
sendirinya kalau tidak ada yang memberatkan atau yang 
menjadikan. Yang memberatkan atau yang mengadakan per- 
kara itu ialah ALLAH SWT. 

Oleh itu, hal keadaan yang kedua ini juga dihukumkan 
mustahil pada pandangan akal kerana lazim berat salah satu 
yang bersamaan dengan tidak ada yang memberatkan. 

Yang ketiga, mustahil teijadi satu benda itu kerana 
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kehendak yang berlawanan, tidak seperti dalam contoh 
kedua dan pertama, yang masing-masing muafakat. 

Dalam hal ini, kehendak masing-masing tidak sama dan 
berlainan corak Yang satu hendak menjadikan siang dan yang 
lagi satu hendak menjadikan malam. Kemudian, ada yang 
mengatakan yang kedua-dua kehendak itu lulus. Bagaimana- 
kah pertimbangan akal kita di dalam hal ini? Tentunya tidak 
mahu akal menerimanya kerana sebelum ini telah kita bahas- 
kan tentang ilmu akal ird yang mana akal sekali-kali tidak 
mahu menerima dua perkara yang berlawanan teijadi pada 
satu masa. Seperti keadaan gerak dan diam. Dan keadaan itu 
tidak mungkin berlaku dan mustahil berlaku dalam satu ke- 
tika. Dan akal tidak mahu menerima akan berlakunya. 

Begitu juga umpamanya malam dan siang. Tidak mahu 
akal menerima yang kedua-dua keadaan itu berlaku pada satu 
ketika. Ini mustahil. 

Jadi, kalau ada orang mengatakan yang Tuhan itu berbi- 
lang-bilang pada menjadikan satu perkara yang bersalah-sa- 
lahan kehendaknya atau tidak sama kehendaknya, seperti yang 
satu menjadikan siang dan yang satu hendak menjadikan 
malam dan kedua-duanya bejaya, ia dihukumkan mustahil. 

Yang keempat, kedua-duanya hendak menjadikan per- 
kara yang berlawanan atau satu perkara yang tidak sama. 
Katalah yang seorang hendak menjadikan satu bentuk dan 
yang lain pula hendak menjadikan bentuk yang lain. Dalam 
hal demikian, yang satu lulus dan yang satu tidak lulus. Yang 
tidak lulus kehendaknya itu sudah tentulah lemah kerana dia 
kalah tetapi yang lulus itu pun dianggap lemah juga kerana 
dia ada pencabar. Walaupun dia beijaya meluluskan kehen- 
daknya tetapi sebelum itu dia dicabar. Ada ‘Tuhan’ lain yang 
mencabar dia. Kalau Tuhan ada yang mencabamya, maka 
bukanlah Dia dianggap Tuhan lagi. Kerana kalau Tuhan itu 
dicabar, tentulah Dia lemah. 

Demikianlah empat keterangan yang menolak keyakinan 
bahawa ALLAH SWT berbilang-bilang. Kalau ada orang yang 
menjadikan ini sebagai keyakinannya, kita mestilah menolak- 
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nya. Sebabnya, setelah ditimbang dan dibahaskan secara akal, 
akal tidak mahu menenmanya. Hal itu semuanya mustahil dan 
tidak akan terjadi. Dan kalau begitu, nyatalah ALLAH SWT 
itu esa sama ada pada zat-Nya, sifat-Nya ataupun perbuatan- 
Nya. Demikianlah dahl secara aqli dan naqli yang bersum- 
berkan akan tiiir an. 

Dalil Naqli 

Manakala dalil naqli atau yang bersumberkan A1 Quran untuk 
menunjukkan yang ALLAH SWT bersifat esa atau tunggal, 
terdapat di dalam surah A1 Ambia’ : 

✓ ^ 

Sekiranya ada di langit dan di bumi ini tuhan yang lain 
daripada ALLAH Taala nescaya binasalah keduanya 

(A1 Ambia’: 22) 






Dengan penatian dari ALLAH ini, jelaslah membuktikan 
bahawa ALLAH SWT bersifat esa atau tunggal. Sebabnya, 
ALLAH sendiri telah berkata bahawa kalau di langit dan di 
bumi ada ‘Tuhan’ yang lain dari ALLAH SWT dan di bumi 
pula ada ‘Tuhan’ yang lain dari ALLAH SWT, iaitu ‘Tuhan’ 
bersifat berbilang-bilang seperti yang didakwa oleh orang- 
orang katir, maka akan binasalah kedua-dua langit dan bumi. 
Ini adalah kerana, ‘Tuhan’ yang berbilang itu akan bergaduh 
sepertimana manusia bergaduh kerana hendak rebut kuasa. 
Bila masing-masing berperang sesama sendiri, bukan saja 
langit dan bumi akan binasa, bahkan kedua-dua ‘Tuhan’ itu 
juga akan binasa. 

Rosak binasalah seluruh peraturan langit dan bumi. Te- 
tapi, apa yang kita perhatikan, setiap peijalanan langit dan 
bumi tidak rosak apa-apa dan tidak tergugat langsung. Kalau- 
pun ada rosak sedikit di sana sini pada peraturan-peraturan 
di bumi dan di langit itu, namun itu sengaja ALLAH rosak- 
kan. 
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Kebinasaan itu sengaja ALLAH lakukan sebagai manun 
jukkan kekuatan-Nya kepada manusia, supaya manusia sedar 
betapa itu merupakan Qiamat sughro (Qiamat kecil) sebelum 
berlakunya Qiamat kubro (Qiamat besar). Seperti, ALLAH 
binasakan gunung-ganang sedikit-sedikit, ALLAH binasakan 
bukit-bukau serta kayu-kayannya sedikit-sedikit, ALLAH 
binasakan sungai-sungainya sedikit-sedikit, ALLAH matikan 
makhluk di sana sini sedikit-sedikit dan sebagainya. M semua 
untuk menyedarkan manusia betapa, suatu masa nanti, 
ALLAH boleh binasakan semua sekali serentak atau ALLAH 
boleh lakukan Qiamat secara total. 

Cuma, ALLAH belum mahu lakukan lagi kerana ALLAH 
hendak mengingatkan manusia supaya sentiasa bersedia dan 
menyembah-Nya selalu. Tn ilah sebenamya hikmah ALLAH 
membinasakan sedikit-sedikit langit dan bumi serta makhluk- 
makhluk-Nya. Faedahnya adalah untuk manusia itu sendiii. 

Kemudian, penjelasan ALLAH SWT dalam ayat tadi 
boleh juga kita bahaskan secara pengalaman hidup kita atau 
secara apa yang berlaku di dalam kehidupan kita. Umpama- 
nya, kalau satu negeri itu ada dua pemimpin yang masing- 
masing membuat arahan, bagaimanakah keadaan rakyat negeri 
itu? Tentulah kelam-kabut, dan negara tidak teratur lagi. 

Ataupun di dalam satu jemaah umpamanya, ada dua 
pemimpin. Masing-masing pula ada kuasa dan boleh mem- 
buat arahan. Bagaimanakah keadaan pengikut dan keadaan 
jemaah itu? Pengikut-pengikut akan lintang-pukang dan 
jemaah itu tidak akan ke mana-mana. Jemaah itu tidak akan 
dapat membuat kemajuan kerana sentiasa bergolak dan ber- 
krisis. 

Begitulah juga umpamanya, kalau sebiji kereta ada dua 
orang pemandu yang masing-masing hendak ikut haluan 
masing-masing, atau sebuah kapal ada dua nakhoda, yang 
akan binasa ialah kereta ataupun kapal itu. 

Jadi dalam pengalaman kita, apa saja, sama ada kampung 
atau negeri, sama ada masjid ataupun surau dan lain-lainnya, 
kalau ada dua pemimpin sama ada pemimpin rasmi mahupun 
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yang tidak rasmi, maka akan kacaulah jadinya. Akan timbul 
lah hum-hara. Dan begitu jugalah dengan hal keadaan langit’ 
dan bumi ini kalau ada dua Tuhan. Akan rosak binasalah 
langit dan bumi. 

Tetapi kita lihat peijalanan langit dan bumi adalah baik. 
Matahari terbit seperti biasa dan begitu juga dengan bulan; 
sampai masanya ia akan timbul. Tidak pemah berlaku hum- 
hara, sistem peijalanan bumi dan langit. Ini menunjukkan 
bahawa yang mentadbirkan langit dan bumi itu adalah satu; 
bukan dua, bukan tiga da bukan banyak. Satu saja yang 
menjadi pentadbir langit dan bumi ini. Satu itulah yang 
menjadikan, yang memusnahkan, yang mengatur dan sebagad 
inya. Sebab itulah peijalanannya baik. 

Sebahknya, kalau ada dua pentadbir, dua yang berkuasa 
menjadikan clan dua yang berkuasa untuk mengatur, masing- 
masing hendak mengatur mengikut jalan masing-masing 
seperti seorang hendak jadikan siang dan seorang pula hen- 
dak jadikan malam atau yang satu hendak terbitkan matahari 
sebelah timur dan yang satu hendak terbitkan matahari se- 
belah barat, tentulah bergaduh kedua-duanya. Masing-masing 
nanti akan menunjukkan gagah masing-masing. Masing- 
masing akan cuba hendak berkuasa di atas yang lain. 

Tetapi oleh kerana peijalanan langit dan bumi ini teratur 
dengan baik, ia membuktikan bahawa yang menjadi pentadbir 
itu adalah satu dan esa. Itulah ALLAH SWT Ia tidak dua, 
tidak tiga dan tidak berbilang-bilang. Jadi, sama ada dalil aqli 
mahupun dahl naqh, ataupun dalil dari pengalaman hidup kita, 
semua itu menunjukkan bahawa ALLAH itu esa dan tunggal, 

Bukti inilah yang mesti menjadi keyakinan dan pegang- 
an kita. Sedikit pun kita tidak boleh rasa ragu; tidaik boleh 
dicelah oleh sebarang syak, waham mahupun zan. Ertinya, 
keyakinan kita kepada keesaan ALLAH SWT hendaklah 
padu betul-betul. Dan itulah keyakinan Ahli Sunnah Wal 
Jamaah. 

Sebaliknya, barang siapa yang keyakinannya bergoyang 
sedikit saja sama ada bergoyang secara syak atau secara zan 
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ataupun secara waham, maka dia telah jatuh kepada syirik. 
Ataupun jatuh kepada murtad. Dan orang syirik ataupun orang 
yang murtad, kalau mati dan tidak sempat membetulkan 
semula aqidahnya, maka kekal abadilah dia di dalam Neraka. 
Sebab itulah, aqidah ird mesti kita jaga betul-betul 

Mengenai keesaan ALLAH SWT tentang zat-Nya ini, 
mungkin bagi kita umat Islam tidak menjadi masalah apa-apa. 
Mungkin kita tidak ragu apa-apa. Tetapi ada benda yang kita 
tidak sedar, seolah-olah adanya sifat yang berbilang-bilang 
yang berkuasa. Hal ird boleh berlaku kerana kurangnya ilmu 
pengetahuan kita ataupun kerana kita jarang berhati-hati 
walaupun ilmu pengetahuan ada. 

Umpamanya, dalam kita berbuat dan bemsaha sama ada 
dalam mencari rezeki, mencari ilmu pengetahuan, berjuang 
dan berjihad, dan sebagainya, kita merasakan yang seolah-olah 
usaha ikhtiar itu sendiri yang memberi bekas. Ini sudah ber- 
bilang-bilang sifat ertinya. Kita sudah menganggap seolah- 
olah sifat yang ada pada diri kita itu yang memberi bekas. 
Jadi, walaupun kita tidak mengatakan yang sifat ALLAH itu 
berbilang-bilang tetapi hakikatnya secara tidak langsung kita 
telah menganggap bahawa sifat ALLAH itu berbilang-bilang. 

Yang sebenamya, keyakinan seperti ird sudah membawa 
kita kepada iktiqad qadariah. Pada iktiqad irri, yang dianggap 
member-i bekas ialah usaha ikhtiar itu sendiri. Kalau ia ber- 
buat sesuatu seperti melagang ekonomi, mencari ilmu penge- 
tahuan, membangunkan masyarakat, beijuang dan berjihad 
dan sebagainya, dia menganggap bahawa hasil dari dia ber- 
buat itulah yang memberi bekas. Dia menganggap yang usaha 
dia itulah yang menjayakan, dan sebagainya. Lupa langsung 
hendak mengaitkannya dengan kuasa ALLAH. 

Inilah yang sepatutnya kita bimbangkan kerana secara 
tidak langsung kita telah meletakkan sifat ALLAH itu berbi- 
lang-bilang. Cuma, sebagai umat Islam, hendak mengatakan 
secara tems bahawa sifat ALLAH berbilang-bilang, tidaklah 
kita berbuat begitu. Tetapi yang selalu terjadi, dalam kita 
menilai kejayaan usaha ikhtiar kita, secara tidak langsung kita 
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telah meletakkan yang sifat ALLAH berbilang-bilang. Kerana 
di situ sudah berlaku dua sifat iaitu sifat Tuhan yang mem- 
beri bekas dan juga sifat makhluk. Kerana itu, jangan sam- 
pai kita terpaku dengan usaha ikhtiar kita hingga kita merasa- 
kan seolah-olah usaha ikhtiar kita itu yang memberi bekas. 
Hendaklah kita jaga sungguh-sungguh soal yang mehbatkan 
aqidah ini. 

Sebagai ingatan, kalau kita tersilap dalam syariat lahir 
seperti dalam persoalan feqah dan tasawuf, kita akan teijun 
ke Neraka tetapi tidak selama-lama di dalamnya. Sebaliknya, 
kalau kita tersilap di segi aqidah, apabila mati akan masuk 
Neraka dan kekal abadi selama-lama di dalamnya. Sebab itu, 
persoalan aqidah ini hendaklah kita fahamkan sungguh-sung- 
guh dan kita pertahankan sungguh-sungguh. 

Aqidah Ahli Sunnah Wal Jamaah 

Untuk keselamatan kita, hendaklah kita berpegang sungguh- 
sungguh kepada aqidah Ahh Sunnah Wal Jamaah yang telah 
dijelaskan, dibahaskan serta dihuraikan oleh ulama-ulama 
sejak lebih seribu tahun dahulu, dan kmi ada kitab dan buku- 
nya. Kalau kita hdak tahu, yang sebenamya kita hdak mem- 
baca; itu saja. 

Sedangkan, aqidah Ahh Sunnah Wal Jamaah ird sudah 
jelas dan tidak boleh diperhkaikan lagi. Jadi, sekiranya kita 
tidak faham dan tidak mengetahuinya, itu bukan kerana aqidah 
Ahli Sunnah Wal Jamaah ini tidak tepat. Tetapi adalah kerana 
kelemahan diri kita sendiri kerana tidak belajar dan hdak 
mahu membaca kitab-kitab Ahh Sunnah Wal Jamaah yang 
telah dituhs oleh ulama-ulama besar zaman dahulu. 

Begitu juga keterangan tentang aqidah-aqidah yang ter- 
keluar dari aqidah Ahh Sunnah Wal Jamaah seperti mukta- 
zilah, khawarij, syiah dan lain-lainnya; semuanya telah jelas. 
Ia telah dibahaskan dan diperjelaskan oleh ulama-ulama 
zaman dahulu. 
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DALIL ALLAH 
BERSIEAT OUDRAH, 
IRADAH, ICmU DAN 
HAYAT 




MATAN 


ang ketujuh — dalil Qudrah 
h Yang kelapan — dalil Iradah 

- ™ Tang kesembilan — dalil Ilmu 
Yang kesepuluh — dalil Hayat 

Bagi ALLAH Taala itu iaitu jika tidak ada satu daripada 
empat sifat yang tersebut itu nescaya tidak ada suatu daripada 
segala yang baharu tetapi tidak ada sebuatan daripada segala 
yang baharu ini mustahil kerana sudah ada yang demikian 
sabitlah Tuhan itu bersifat Qudrah, Iradah, Ilmu dan Hayat. 

Sanya dihimpunkan empat sifat itu dengan satu dalil aqli 
kerana bersuatu yang lazim atas nafinya iaitu tidak ada suatu 
daripada alam. Maka jalan lazim pada Qudrah bahawasanya 
apabila temafi ia nescaya sabit lawannya iaitu lemah. Ketika 
itu tidak ada suatu’ daripada alam ini. Dan jalan lazim pada 
Iradah bahawasanya apabila temafi ia nescaya sabit lawannya 
iaitu dengan makna tiada ada kehendak dan apabila sabit 
lawannya dengan makna ini nescaya temafi Qudrah kerana 
bahawasanya Qudrah cawangan daripada Iradah pada 
pandangan akal dan apabila temafi Qudrah nescaya sabit 
lawannya iaitulah lemah. Ketika itu tidaklah ada suatu dari- 
pada alam ini. 

Dan jalan lazim pada alam apabila temafi alam nescaya 
sabit lawannya iaitu jahil dan apabila sabit lawannya nescaya 
temafi Iradah nescaya sabit lawannya, maka apabila sabit 
lawannya nescaya temafi Qudrah yang demikian sabit lawan- 
nya iaitu lemah pada ketika itu tidaklah ada suatu daripada 
alam. 

Maka dalil naqli sifat Qudrah iaitu: 






Kitalah yang berkuasa menetapkan mati di antara 
kumu. 


(A1 Waqiah: 60) 



Dan dalil bagi sifat Iradah: 




>» 1 >' 


jy*io 






Hanya sanya pĕkerjaan ALLAH Taala apabila menghendaki 
la akan suatu berkata i a kepadanya jadilah engkau maka 
jadilah ia menurut bagaimana yangdikehendaki-Nya. 

(Yasin 82) 


Dan dalil naqli bagi sifat Hmu iaitu: 



ALLAH Taala yang mengetahui akan pekerjaan yang ghaib- 
ghaib dan yang tiada ghaib. 

(Az Zumar:46) 


Dan bagi sifat Hayat iaitu: 



Dan hendaklah kamu berserah kepada Tuhan yang hidup 
yang tiada mati. 


(A1 Furqan: 58) 



KALI ini kita akan memperkatakan mengenai dalil-dalil aqli 
dan naqli serta bukti ke atas sifat yang ketujuh, kelapan, 
kesembilan dan kesepuluh yang wajib bagi ALLAH SWT. 
Iaitu dalil bagi sifat Qudrah, Iradah, Ilmu dan Hayat. 

Dalil Aqli 

Mengikut dalil aqli atau dahl yang bersumber kepada akal 
likiran, kalaulah salah satu daripada sifat-sifat yang disebut 
kan tadi iaitu Qudrah Iradah, Ilmu dan Hayat, tidak ada pada 
ALLAH SWT, nescaya sesuatu daripada alam ini tidak akan 
ada. 

Dengan lain-lain perkataan, kalaulah salah satu daripada 
sifat-sifat tadi tidak ada pada ALLAH SWT, nescaya tidak 
akan ada manusia, alam jin, alam haiwan, alam tumbuhan 
mahupun Alam Malakut, alam syahadah dan lain-lainnya. 
Kerana, salah satu saja daripada sifat-sifat tadi tidak ada pada 
ALLAH SWT, ia menunjukkan yang ALLAH SWT lemah. 
Kalau ALLAH lemah, sudah tentulah alam ini tidak ada. 

Padahal alam ini sudah ada dan dapat pula kita lihat 
dengan mata kita sendiri. Bahkan diri kita ini sendiri adalah 
sebahagian daripada alam. Itu menunjukkan ALLAH tidak 
lemah. Dan kalau ALLAH tidak lemah, ird membuktikan 
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bahawa ALLAH memiliki sifat-sifat tadi iaitu sifat Qudrah, 
sifat Iradah, sifat Ilmu dan sifat Hayat. Dengan itu juga, jadi 
mustahillah kalau ada orang mengatakan bahawa ALLAH, 
tidak memiliki sifat Qudrah, sifat Iradah, sifat Ilmu dan sifat 
Hayat. 

Di sini kita telah membawakan dalil secara akal yang, 
menunjukkan bahawa ALLAH SWT wajib bersifat dengan 
sifat-sifat yang telah kita sebutkan tadi. Iaitu, adanya alam 
ini termasuklah diri kita ini sendiri, menjadi bukti bahawa 
ALLAH SWT memiliki keempat-empat sifat tadi. Meng- 
apakah keempat-empat sifat itu kita bahaskan secara aqli, 
sekaligus? Ini adalah kerana, “bersatu lazim atas nafinya”.’ 
Ertinya, dengan tidak adanya mana-mana satu daripada sifat- 
sifat yang empat itu, ia membawa kepada lemahnya ALLAH; 
SWT, seperti yang telah kita terangkan tadi. 

Jadi, dalilnya satu saja, atau dengan kata lain, terhimpun 
keempat-empat sifat itu dengan satu dalil saja, iaitu lemahnyd 
ALLAH SWT. Sedangkan ALLAH tidak lemah kerana buk- 
tinya, alam ini sudah ada. 

Di samping itu, kalau kita hendak perpanjangkan sedikit’ 
perbahasan ini, marilah kita ambil satu contoh iaitu kita ambil 
salah satu daripada sifat-sifat tadi. 

Dalil Aqli Sifat Qudrah 

Katalah kita ambil sifat Qudrah bagi ALLAH SWT. Kala< 
ada orang mengatakan ALLAH tidak wajib bersifat Qudrah,’ 
maka jadilah ALLAH itu bersifat lawannya iaitu lemah. Dar+ 
kalaulah ALLAH bersifat lemah, sudah tentulah sesuatu da& 
pada alam ini tidak akan ada. Tentulah tidak akan ada langit, 
bumi, bintang, bulan, matahari dan lain-laimrya. Dan se-. 
barang alam juga tidak akan ada sama ada alam haiwan, alam 
insan, alam jin, Alam Malakut dan lain-lainnya. Padahal 
semua alam ini sudah dapat kita lihat dan ada di depan mata 
kita sendiri. Maka ini membuktikan bahawa ALLAH tidak 
bersifat lemah. Dan wajiblah ALLAH bersifat Qudrah. 
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Daripada dalil aqli ini, jelaslah membuktikan kepada kita 
bahawa tetaplah ALLAH itu bersifat Qudrah, dan kita pula 
wajib meyakininya. Jangan sedikit pun kita meragui bahawa 
ALLAH itu bersifat Qudrah kerana kalau kita ragu ataupun 
kalau kita jahil, maka akan rosaklah aqidah kita. Dan kalau 
aqidah kita rosak, maka seluruh amal kebajikan kita sudah 
menjadi sia-sia. Malah, kalau aqidah kita sudah rosak, ia akan 
menjerumuskan kita ke dalam Neraka dan kekal abadi di 
dalamnya. 

Dalil Aqli Sifat Iradah 

Kemudian, cuba kita bahaskan tentang sifat Iradab pula. Ia- 
itu kalaulah ada orang berkata bahawa tidak wajib ALLAH 
bersifat Iradah atau menghendaki, maka sudah tentulah 
ALLAH bersifat dengan sifat lawannya iaitu benci atau tidak 
berkehendak. Apabila dikatakan ALLAH tidak berkehendak, 
akan temah pula Qudrah atau kuasa ALLAH. Dan manakala 
ternaii Qudrah ALLAH, bererti bahawa ALLAH bersifat 
lemah. Sedangkan tadi telah kita bahaskan bahawa kalau 
ALLAH lemah, sudah tentu tidak teijadi alam ini. Sedang- 
kan alam ini sudah pun teijadi dan dapat kita lihat dengan 
mata kita sendiri. 

Kalau begitu mustahillah ALLAH bersifat lemah. Dan 
kalau ALLAH tidak lemah, maka wajiblah ALLAH SWT ber- 
sifat Qudrah dan Iradah. 

Dalil Aqli Sifat Ilmu 

Setemsnya, mengenai sifat Ilmu, bagaimanakah dalil aqli yang 
menunjukkan ALLAH bersifat llmu? Kalau ada orang ber- 
kata bahawa tidak wajib ALLAH SWT bersifat ilmu, maka 
sudah tentulah ALLAH SWT bersifat dengan sifat lawannya. 
Tentulah akal kita akan mengatakan bahawa ALLAH bersifat 
jahil, atau tidak mengetahui. Dan kalaulah ALLAH bersifat 
jahil atau tidak mengetahui, maka dengan sendirinya akan 
ternah sifat Qudrah dan Iradah. 


192 



AQIDAH MUKMIN (III) 


Sedangkan tadi telah kita bahaskan secara dalil aqli ba- 
hawa wajib ALLAH SWT bersifat Qudrah dan Iradah. 
Kerana, melalui sifat Qudrah dan Iradah ALLAH SWT, maka 
terjadilah alam ini yang mana telah dapat kita lihat di depan 
mata kita sendiri. Jadi, kalau ada orang mengatakan tidak 
wajib ALLAH bersifat Ilmu, maka akan temafi pulalah sifat 
Qudrah dan Iradah ALLAH SWT. Kerana, kalau ALLAH 
jahil atau tidak mengetahui, maka tidak mungkinlah terjadi 
kehendak-Nya. 

Contohnya boleh kita ibaratkan kepada diri kita. Katalah 
kita jahil tentang sesuatu perkara. Maka, kalau perkara itu 
hendak kita laksanakan, sudah tentulah ia tidak terjadi kerana 
kita tidak ada pengetahuan dalam perkara itu. Umpamanya 
kita hendak membawa kereta tetapi tidak ada ilmu pengetahu- 
an dalam membawa kereta. Sudah tentulah tidak terjadi 
membawa kereta itu, walaupun kehendak membawa kereta itu 
ada. Yang demikian, jahilnya kita di bidang membawa kereta 
menyebabkan temafinya Iradah atau kehendak kita. 

Begitu jugalah kalau kita ada keinginan hendak membuat 
rumah tetapi kita jahil atau tidak ada ilmu bagaimana hendak 
membuat rumah. Dengan sendirinya temafi iradah kita ten- 
tang hendakkan rumah. Begitulah seterusnya dengan perkara- 
perkara lain pada diri kita. Kalau kita tidak ada ilmu penge” 
tahuan dalam perkara-perkara itu, maka akan temafilah Iradah 
kita. 

Maknanya, Iradah atau kehendak dalam satu-satu perkara 
itu tidak akan terlaksana kalau tidak ada ilmu atau kalau kita 
jahil. Dalam kata-kata yang lain, mustahil satu-satu kehen- 
dak atau Iradah itu terlaksana, kalau kita jahil dalam perkara 
yang kita berkehendak itu. 

Kalau begitu, sekiranya ada orang mengatakan ALLAH 
tidak wajib bersifat Ilmu, maka dia telah menafikan sifat 
Iradah bagi ALLAH SWT. Kerana kalau ALLAH tidak wajib 
bersifat Ilmu, sudah tentulah ALLAH bersifat jahil atau tidak 
mengetahui. Kalau ALLAH tidak mengetahui, maka ternafi 
lah kehendak atau Iradah bagi ALLAH SWT. Sedangkan 
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semua kehendak ALLAH tentang menjadikan seluruh alam ini 
sudab terjadi. Buktinya telah dapat kita lihat dengan mata kita 
sendiri tentang kejadian alam ini. 

Jadi, tentulah ALLAH tidak jahil tentang hendak 
menjadikan seluruh alam ini kerana alam ini sudah pun 
ALLAH jadikan. Yang demikian, nyatalah mustahil ALLAH 
bersifat dengan sifat jahil atau tidak mengetahui. Yang se- 
benamya, wajiblah ALLAH bersifat mengetahui atau bersifat 
Ilmu. 

Dalil Aqli Sifat Hayat 

Kemudian, cuba kita bahaskan pula tentang sifat Hayat bagi 
ALLAH SWT. Bagaimanakah dapat kita buktikan secara dalil 
aqli, bahawa wajib ALLAH SWT bersifat Hayat atau hidup. 
Bagaimanakah perbahasan kita kalau ada orang berkata 
bahawa ALLAH tidak mempunyai sifat Hayat atau hidup. 

Sekiranya ALLAH SWT tidak bersifat Hayat atau 
tidak hidup, maka akan ternahlah seluruh sifat yang wajib 
bagi ALLAH tadi iaitu sifat Qudrah-Nya, sifat Iradah-Nya 
dan juga sifat Ilmu-Nya. Ini adalah kerana, sifat Hayat itu 
menjadi syarat tentang adanya sifat-sifat yang lain. Dengan 
adanya ALLAH SWT bersifat Hayat, barulah ada sifat-sifat 
yang lain pada ALLAH SWT termasuklah sifat Qudrah, 
Iradah dan Ilmu. 

Kerana, kalau ALLAH SWT tidak bersifat dengan sifat 
Hayat atau hidup, tentulah ALLAH bersifat sebaliknya iaitu 
maut. Dan kalaulah ALLAH mati, tentulah tidak ada sifat-sifat 
ALLAH yang lain. Contohnya, katalah diri kita ini. Kalau kita 
tidak hidup atau kalaulah kita mati, nescaya segala sifat yang 
ada pada diri kita juga akan mati; penglihatan kita akan mati, 
pendengaran kita mati, percakapan kita mati, kehendak kita 
mati, kuasa kita juga mati (segala tenaga di badan kita sudah 
tidak ada lagi), dan begitulah seterusnya dengan sifat-sifat 
yang lain. 

Jadi, kita hhat betapa kalau kita tidak ada hayat, maka 
seluruh sifat yang lain akan temafi. Dengan itu, hayat atau 
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sifat hidup itu menjadi syarat untuk adanya sifat-sifat yang 
lain. Kalau begitu, sekiranya ada orang mengatakan bahawa 
ALLAH SWT tidak bersifat dengan sifat Hayat, maka akan 
temafi jugalah segala sifat yang lain pada ALLAH SWT 
termasuk sifat Qudrah, Iradah dan Ilmu. 

Kerana itu wajiblah ALLAH SWT bersifat dengan sifat 
Hayat. Mustahillah ALLAH tidak bersifat Hayat kerana yang 
demikian akan menjadikan temafinya sifat-sifat yang lain pada 
ALLAH SWT termasuklah sifat Qudrah, Iradah dan Ilmu. 
Sedangkan, tadi telah kita bahaskan bahawa adalah mustahil 
ALLAH SWT tidak bersifat Qudrah, Iradah dan Ilmu. Kerana 
kalaulah ALLAH tidak bersifat Qudrah, Iradah dan Ilmu, 
sudah tentu alam ini tidak akan terjadi. Sedangkan alam ini 
sudah terjadi dan ada di depan mata kita. 

Begitulah secara ringkas perbahasan secara dalil aqli bagi 
membuktikan bahawa ALLAH SWT wajib bersifat Qudrah, 
Iradah, Ilmu dan Hayat. Sifat-sifat ini wajib kita yakini sung- 
guh-sungguh tanpa dicelahi oleh sebarang keraguan sama ada 
keraguan kita itu berbentuk syak, zan ataupun waham. Malah 
kita juga tidak boleh jahil tentang sifat-sifat ini. Kerana, kalau 
kita ragu atau jahil, akan rosaklah aqidah kita. 

Sedangkan sebelum ini telah kita ulang-ulangkan bahawa 
aqidah adalah perkara yang menjadi pokok di dalam ajaran 
Islam. Ia adalah perkara asas dalam kita membangunkan 
seluruh amal kebajikan kita yang lain sama ada sembahyang, 
puasa, haji, jihad, pengorbanan dan lain-lainnya. Kalau aqidah 
kita tidak sah atau sudah rosak, seluruh amal kebajikan yang 
kita bangunkan itu sudah tidak ada nilai lagi di sisi ALLAH 
SWT. Jadi sia-sialah semuanya itu. 

Sebab itulah persoalan aqidah ini mesti kita fahamkan 
sungguh-sungguh agar keyakinan kita padu serta kukuh. 
Jangan sekali-kali kita goyang. Kalau kita goyang di sudut ini, 
ertinya kita menempah tiket untuk kekal abadi di dalam 
Neraka. 

Kerana yang rosak aqidah ini ialah orang yang kafir 
dengan ALLAH SWT. Kalau kita mati dalam keadaan rosak 
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aqidah, berertilah kita mati dalam kekafiran. Sedangkan orang- 
orang yang mati di dalam kekafiran, mereka kekal abadi 
selama-lamanya di dalam Neraka. 

Dalil Naqli 

Seterusnya, mari kita perbahaskan pula dalil-dalil dan bukti- 
bukti yang menunjukkan bahawa ALLAH SWT itu wajib 
bersifat Qudrah, Iradah, Ilmu dan Hayat menurut dalil naqli 
atau dalil-dalil yang digali daripada A1 Quran. Dalil ini ada- 
lah dalil yang diwahyukan oleh ALLAH SWT sendiri atau 
merupakan pengesahan daripada ALLAH SWT sendiri. 
Kerana itu ia merupakan dalil yang lebih tepat daripada dalil 
akal. Dahl ini sama sekali tidak boleh kita tolak. Kalau kita 
tolak bermakna aqidah kita juga akan rosak. Firman ALLAH: 

Yang haq (benar) itu datang dari Tuhanmu, janganlah 
kamu termasuk dalam orang yang ragu. 

(Ali Imran: 60) 

Jadi, daripada dua dalil yang kita gunakan untuk mem- 
buktikan sifat-sifat wajib bagi ALLAH SWT iaitu secara aqli 
dan secara naqli, dalil naqli adalah yang paling tepat dan 
paling benar. Itulah dalil yang mesti kita terima bulat-bulat. 




Dalil Naqli Sifat Qudrah 


Dalil naqli yang menunjukkan ALLAH SWT bersifat Qudrah 
terkandung di dalam surah Al Waqiah: 



KAMI-lah yang berkuasa menetapkan mati di kalangan 
kamu. 

(A1 Waqiah: 60) 
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Di dalam ayat ini ALLAH menegaskan dengan kata-kata 
"Kamilah yang berkuasa ..." Dengan itu bertambah yakinlah 
kita bahawa ALLAH itu bersifat Qudrah kerana ALLAH 
sendiri yang berkata demikian. Sebelum ini kita hanya 
membahaskan secara akal saja. Jadi akal saja yang memberi- 
kan pendapat demikian dan akal saja yang menentukan 
bahawa ALLAH itu bersifat Qudrah. Tetapi oleh kerana 
melalui dalil naqli ini ALLAH sendiri yang berkata, maka ia 
lebih tepat lagi. 

Jadi ayat 60 dari surah Al Waqiah ini adalah satu bukti 
yang kuat dan padu yang menunjukkan ALLAH bersifat 
dengan sifat Qudrah. Dalil ini tidak perlu lagi kita bahaskan 
kerana ia cukup jelas ditegaskan oleh ALLAH SWT. Kalau 
akal yang membuat penentuan, mungkin juga boleh kita 
bahaskan tetapi kalau ALLAH sendiri yang memberi pe- 
negasan melalui ayat A1 Quran, ia tidak perlu lagi kita bahas. 

Ia wajib kita terima bulat-bulat kerana kalau kita tolak 
bererti kita telah jatuh kafir. Kerana menolak walau satu saja 
daripada ayat-ayat A1 Quran bererti kita menolak semuanya. 

Dalil Naqli Sifat Iradah 

Dalil yang menunjukkan bahawa ALLAH SWT bersifat 
Iradah pula ialah sepertimana yang terkandung di dalam surah 

Yasin: 



Sesungguhnya urusan pentadbiran-Nya, apabila DIA 
mengkehendaki berlaku sesuatu, cukup hanyalah 
dengan DIA berkata kepadanya, "KUN", maka terjadi - 
lah ia. 

(Yasin: 82) 

Di dalam ayat yang lain pula, ALLAH berkata: 
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Apabila sampai masanya DIA (ALLAH) melaksanakan 
sesuatu ketetapan, maka sesungguhnya DIA akan 
berkata kepadanya, “KUN" maka terjadilah ia. 

(Ali Imran: 47) 


Di dalam A1 Quran banyak sekali ayat yang hujungnya 
bermaksud, "Jadilah" maka jadilah /a, Ini menegaskan kepada 
kita betapa kalau ALLAH mengkehendaki sesuatu itu, 
cukuplah bagi ALLAH dengan hanya berkata, “Jadilah”, maka 
perkara itu pun terjadi. Tidak ada apa lagi yang akan meng- 
halangnya. 

Mudah sangat kalau ALLAH hendak jadikan sesuatu itu. 
Bila ALLAH sudah tentukan sesuatu perkara itu sama ada 
perkara yang ada hubungan dengan alam manusia atau per- 
kara yang ada hubungan dengan alam jin atau alam haiwan 
atau Alam Malakut dan sebagainya, maka perkara itu pasti 
terjadi dengan hanya ALLAH berkata “Jadi!“. Tidak ada satu 
alat pun ALLAH perlukan untuk menjadikan sesuatu itu. 

Tidak seperti kita dalam melaksanakan kerja dan perbuat- 
an. Ia terpaksa kita rancang-rancang lebih dahulu; boleh jadi 
setahun, boleh jadi 3 tahun, boleh jadi 5 tahun, 10 tahun dan 
sebagainya. Banyak pula alat dan jentera yang kita perlukan. 
Di samping itu, banyak pula penghalang yang boleh menye- 
kat kerja kita. Sebab itu, kadang-kadang rancangan kita gagal 
walaupun cukup dengan alat-alat sains dan teknologinya, 
cukup dengan pakar-pakarnya. Kita tidak boleh buat sesuatu 
perkara itu dengan hanya berkata, “Jadilah”. 

Tetapi, kehendak ALLAH SWT tidak ada suatu apa pun 
yang boleh menghalangnya. Setiap apa yang ALLAH tentu- 
kan tentang alam ini di azali sana lagi, maka apabila ALLAH 
hendak jadikan, ALLAH hanya berkata, " Kun!” fayaklin. 
Ertinya, “Jadilah” maka terjadilah ia. Dan terjadinya sesuatu 
yang ALLAH kehendaki itu adalah mengikut apa yang telah 
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ALLAH tentukan. Kalau umpamanya, ALLAH tentukan 
untuk menjadikan sesuatu itu dalam satu minit, maka bila 
ALLAH sebut “Kun!“, maka jadilah perkara itu dalam satu 
minit. Dan kalau sesuatu itu telah ALLAH tentukan untuk jadi 
dalam masa 3 bulan, maka bila ALLAH kata “Kun!“, maka 
terjadilah perkara itu dalam masa 3 bulan. 

Di dalam A1 Quran, ALLAH menceritakan di dalam 
sepotong firman-Nya: 


■i 




DIA-lah (ALLAH) yang menjadikan (tujuh lapis) langit 
dan bumi dalam masa enam hari. 

(Hud: 7) 


Ertinya di sini, ALLAH sudah tentukan hendak menjadi- 
kan langit dan bumi dalam masa enam hari. Maka itu, waktu 
ALLAH hendak menjadikannya, ALLAH hanya berkata 
“Jadilah!” dan dalam masa enam hari, jadilah langit dan bumi 
ini. Tetapi, sekiranya di azali lagi ALLAH sudah tentukan 
untuk menjadikan sekelip mata saja misalnya, maka dalam 
sekelip mata itulah terjadinya sesuatu itu. 

Maknanya, ALLAH akan jadikan perkara itu dalam jarak 
masa yang telah ditentukan-Nya. Oleh itu, hendaklah kita 
fahamkan benar-benar mengapa sesuatu itu terjadi dalam 
masa-masa tertentu seperti langit dan bumi ini ALLAH jadi- 
kan dalam enam hari. Jangan pula kita berkata yang ALLAH 
tidak boleh jadikan ia dalam sekelip mata, dalam satu saat, 
dalam satu hari dan sebagainya. Bukan ALLAH tidak boleh 
berbuat demikian, tetapi memang sudah ALLAH sengaja 
tentukan untuk dijadikan dalam sekian-sekian masa. 

“Kun” yang ALLAH sebut apabila menjadikan sesuatu 
itu, berlakunya ia adalah mengikut apa yang telah ALLAH 
tentukan. Ia tepat terjadi sepertimana yang ALLAH tentukan, 
tidak tercepat dan tidak pula terlambat, walaupun hanya se- 
saat. Umpamanya, bila ALLAH sudah berkata yang langit dan 
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bumi ini hendak dijadikan dalam masa enam hari, maka dalam 
masa enam hari itulah langit dan bumi ini terjadi; tidak ter- 
cepat dan tidak juga terlambat. 

Begitu sekah kemampuan ALLAH SWT yang dibuktikan 
di dalam sifat Iradah ALLAH SWT. Begitu hebat dan begitu 
berkuasa sekali ALLAH hendak menjadikan sesuatu itu. Tidak 
ada suatu apa pun yang boleh menghalangnya dan tidak pula 
berlakunya sesuatu itu tercepat atau terkurang dari masa yang 
telah ALLAH tetapkan di azali. Kalau ALLAH hendak jadi- 
kan dalam masa sesaat, pun boleh, atau kalau ALLAH hen- 
dak jadikan dalam masa sehari dan sebagainya, pun boleh. 

Begitulah umpamanya dalam kejadian manusia. Memang 
ALLAH sudah tentukan kejadian manusia ini secara umum 
berlaku berperingkat-peringkat. Seperti mula-mula dalam 
kandungan ibu, kemudian dilahirkan menjadi seorang bayi dan 
seterusnya masuk ke alam kanak-kanak hingga ke umur 15 
tahun misalnya. Selepas itu masuk ke alam remaja sehingga- 
lah umur 40 tahun atau 45 tahun. Kemudian dia masuk pula 
ke alam tua. Jadi, demikian lebih kurang, ALLAH tentukan 
bagi kejadian manusia. 

Dan oleh kerana memang demikian caranya yang telah 
ALLAH tentukan untuk kejadian manusia, maka bila ALLAH 
kata “Kun”, terjadilah manusia melalui proses yang ALLAH 
tentukan itu. Sebab itu, manusia ini lahir-lahir saja tidak terus 
ke alam remaja atau alam tuanya. Tetapi ini bukan pula bererti 
yang ALLAH tidak boleh berbuat demikian. Boleh ALLAH 
jadikan manusia ini dalam sekelip mata menjadi seorang 
bujang yang lengkap sifat-sifatnya; ada janggut, ada misai, ada 
ilmu, badan kuat dan sihat hingga terus boleh berjuang dan 
berjihad. 

ALLAH Didik Manusia Supaya Tidak Gopoh 

Tetapi ALLAH tidak berbuat demikian, kerana proses-proses- 
nya telah ALLAH tentukan di azali sana mengikut peringkat- 
peringkatnya. Oleh itu, dalam kejadian manusia, bila ALLAH 
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berkata "kun" maka jadilab manusia ini mengikut pering- 
kat-peringkatnya. 

ALLAH tidak menjadikan sesuatu itu dalam sekelip mata 
dengan tujuan untuk mendidik manusia. ALLAH mahu 
mengajar manusia supaya perlahan-lahan di dalam membuat 
sesuatu kerja. ALLAH hendak mendidik manusia supaya 
jangan gopoh di dalam membuat kerja. ALLAH mahukan. 
manusia membuat kerja berhati-hati supaya terjamin selamat. 
Sedangkan pepatah Melayu pun ada berkata, “Biar lambat 
asalkan selamat”. Pepatah ini sebenarnya sesuai dengan ke- 
hendak syariat. 

Syariat juga memerintahkan supaya kita membuat kerja 
perlahan-lahan dan berhati-hati supaya selamat. Ada ke- 
terangan Hadis yang bermaksud: 

1 Ja * JI (j <JLI I I 

Bertenang-tenang itu daripada ALLAH SWT. Dan 
bersegera atau bergopoh-gapah itu adalah daripada 
syaitan. 

Kerja yang dibuat secara gopoh-gapah itu tidak selamat 
dan selalu tersilap; sekurang-kurangnya berlaku kesilapan 
teknik. Sebab itu syariat melarang kita membuat kerja ter- 
buru-buru Hatta, kalau kita hendak mengejar sembahyang 
berjemaah sekalipun, makruh hukumnya kalau kita bergopoh- 

gapah 

Setakat mana yang dapat kita berjemaah bersama imam, 
buatlah mana yang dapat. Jangan pula kerana kita sudah ter- 
lambat dari rumah, terus berlari ke masjid atau surau, melom- 
pat naik tangga. Perbuatan yang demikian sudah jadi makruh. 
Jadi, dalam hendak mengejar pahala pun tidak dibenarkan 
oleh ALLAH bergopoh-gapah. Oleh itu, hendaklah kita sen- 
tiasa bertenang dan berhati-hati. Biarlah perlahan-lahan dan 
secara beransur-ansur walau lambat sekalipun. 

Sehubungan dengan itu kiaskanlah untuk setiap kerja kita, 
sama ada kerja-kerja mendidik anak, mendidik manusia, 
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mendidik diri kita dan sebagainya. Katalah kita sudah sedar 
betapa pentingnya mendidik diri supaya taat kepada perintah 
ALLAH dan meninggalkan larangan ALLAH. Jangan pula 
kita laksanakan semuanya sekaligus. Itulah masa kita hendak 
buat sembahyang Dhuha, sembahyang sunat Rawatib, sembah- 
yang Tahajjud dan sebagainya. Itulah masa kita hendak puasa 
dan itulah masa kita hendak mentelaah buku dan sebagainya. 

Kerana dik terlalu terburu-buru sangat, lupa kita kepada 
anak isteri kita, lupa kita kepada emak bapak kita dan se- 
bagainya. Perbuatan yang semacam inilah yang dilarang oleh 
ALLAH. Hendaklah kita ansur-ansurkan kerja kita dalam 
semua hal. Kerana memang demikian ALLAH mendidik dan 
mengajar kita. Sebab itulah setiap sesuatu yang ALLAH 
jadikan, tidak ALLAH jadikan sekaligus dan sekali rap. 
ALLAH jadikan berperingkat-peringkat mengikut proses- 
proses yang telah ALLAH tentukan. Padahal, bukan tidak 
boleh Allah buat sesuatu itu dalam masa seketika. Tetapi 
sengaja ALLAH tidak buat dengan tujuan untuk mensunnah- 
kan kepada manusia supaya membuat kerja-kerjanya per- 
khan-lahan. 

Dalil Naqli Sifat Ilmu 

Dan seterusnya, cuba kita perhatikan pula dalil naqli yang 
menunjukkan bahawa ALLAH SWT bersifat Ilmu. Ia terkan- 
dung di dalam surah Az Zumar: 


ALLAH SWT yang mengetahui akan perkara-perkara 
yang ghaib-ghaib dan perkara yang tiada ghaib (yang 
nyata). 

(Az Zumar: 46) 

Ayat ini jelas menunjukkan bahawa ALLAH itu bersifat 
Ilmu atau bersifat mengetahui. ALLAH sendiri yang telah 
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membuat pengakuan ini. Oleh itu wajiblah kita mempercayai- 
nya serta meyakininya sungguh-sungguh. 

ALLAH telah menyatakan dengan tegas tentang sifat 
ilmu-Nya atau sifat mengetahui-Nya terhadap perkara-perkara 
yang ghaib ataupun terhadap perkara-perkara yang nyata. 
Tidak ada suatu perkara pun terlindung daripada pengetahuan 
ALLAH, melainkan semua diketahui oleh ALLAH. Begitu 
luas sekali pengetahuan ALLAH. 

Sebab itulah ALLAH berfirman: 


jpj Jsj£ jllL £ 



Tuhan yang amat mengetahui segala perkara yang 
ghaib, tidak terlindung daripada ilmu-Nya sekecil-kecil 
barang yang sebesar zarah pun yang ada di langit dan 
demikian juga tidak terlindung segala perkara yang ada 
di bumi dan tidak ada yang lebih kecil dari larah itu 
dan tidak ada yang lebih besar daripadanya melainkan 
ada nyata tersebut di dalam kitab (iaitu Luh Mahfuz). 


(Saba’: 3) 


Oleh itu, perlu kita ingat bahawa sifat mengetahui bagi 
ALLAH SWT adalah meliputi segala-galanya, sama ada pada 
perkara yang terang dan nyata ataupun pada perkara-perkara 
yang tersembunyi. Hatta lintasan hati manusia atau angan- 
angannya pun ALLAH tetap mengetahuinya. Segala turun 
naik nafas kita pun ALLAH mengetahuinya. 

Jadi, dengan pernyataan ayat di atas, sepatutnya keyakin- 
an kita bahawa wajib ALLAH bersifat mengetahui hendak- 
lah menjadi lebih kukuh dan padu. Dengan itu, akan timbul- 
lah perasaan takut dan gentar di dalam hati kita untuk me- 
lakukan sebarang kesalahan. Kerana setiap perkara yang kita 
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buat, sama ada terang-terang atau bersembunyi-sembunyi, 
ALLAH pasti mengetahuinya. 

Dalil Naqli Sifat Hayat 

Dan akhimya, dalil naqli yang menunjukkan bahawa ALLAH 
SWT wajib bersifat Hayat atau hidup terkandung di dalam 
ayat: 



Dan hendaklah kamu berserah kepada Tuhanmu yang 
hidup yang tiada mati. 

(AIFurqan: 58) 

Dengan pemyataan dari ALLAH SWT ini, maka bertam- 
bah lagilah keyakinan kita bahawa sesungguhnya ALLAH 
SWT bersifat Hayat. 

Perlu kita ingat dan ketahui bahawa hidupnya ALLAH 
tidak seperti hidupnya makhluk yang perlu kepada nyawa dan 
bemafas dengan menggunakan alat-alat atau anggota-anggota. 
ALLAH tidak demikian, malah hidup ALLAH SWT tidak 
terjadi dari empat unsur yang lazim berlaku pada makhluk 
untuk hidup iaitu tanah, air, api dan angin. Kemudian hidup 
ALLAH pula tidak memerlu kepada makan dan minum. 

Dengan ini, keempat-empat sifat yang wajib bagi ALLAH 
SWT iaitu sifat Qudrah, Iradah, Ilmu dan Hayat telah dapat 
kita bahaskan melalui kedua-dua dalil aqli dan naqli. Dari situ, 
jelaslah bahawa ALLAH SWT wajib bersifat dengan sifat- 
sifat tersebut. 
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DALIL ALLAH 
BERSIFAT SAMAK 
BASAR DAN KALAM 





- MATAN -7 

Cj t/3 ang kesebelas — dalil Samak. Yang kedua belas - 
dalil Basar, dan yang ketiga belas — dalil Kalam 
“—^ bagr ; ALLAH Taala. Iaitu kiranya Tuhan tiada bersifat 
dengan sifat yang tiga itu Samak, Basar, Kalam nescaya lazim 
bersifat dengan lawannya iaitu kekurangan maka kekurangan 
bagi Tuhan itu mustahil kerana yang berkehendak kepada 
yang menyempumakan kekurangan itu melazimkan ia baharu 
yang berkehendak pula kepada yang membaharukan dia maka 
iaitu mustahil maka sabitlah Tuhan itu bersifat Samak, Basar 
dan Kalam. 

Adapun sebab dihimpunkan sifat yang tiga itu pada satu 
dalil kerana bersuatu lazimnya tatkala ternafi sifat itu 
melazimi bersifat kekurangan pada Tuhan. 

Dalil naqli bagi sifat samak 


Bahawasanya AKU bersama kamu berdua (hai Musa 
dan Harun). AKU dengar dan AKU lihat. 

(Thaha: 46) 

Dan dalil naqli sifat Basar iaitu: 

ALLAH Taala amat melihat dengan barang yang kamu 
perbuat. 

(A1 Hujurat: 18) 

Dan dalil naqli bagi sifat Kalam iaitu: 


ALLAH telah bercakap dengan Musa percakapan yang 
sempurna. 


(An Nisa’: 164) 



DALAM bab irri, kita akan memperkata dan memperbahas- 
kan dalil-dalil aqli dan naqli ke atas sifat yang kesebelas, 
kedua belas dan ketiga belas bagi ALLAH SWT. iaitu sifat 
Samak, sifat Basar dan sifat Kalam. 

Dalil Aqli 

Di sini, kita hendak membahaskan dalil-dalil yang berkena-’ 
an ALLAH itu berkata-kata. Kerana, kalaulah ALLAH SWT 
tidak bersifat dengan sifat-sifat tersebut, nescaya ALLAH 
SWT akan bersifat dengan sifat-sifat lawannya. Iaitu akan 
jadilah ALLAH bersifat tuh, buta dan bisu. Dan sekiranya 
ALLAH SWT bersifat dengan sifat-sifat lawannya iaitu tuh, 
buta dan bisu, nescaya akal kita akan mengatakan bahawa 
ALLAH SWT mempunyai sifat-sifat kekurangan. Kerana, 
sifat tuh, sifat buta dan juga sifat bisu itu adalah sifat-sifat 
kekurangan. Demikianlah yang akan berlaku pada ALLAH 
SWT sekiranya ALLAH tidak bersifat Samak, Basar dan 
Kalam. 

Seterusnya, kalau ALLAH SWT bersifat dengan sifat-sifat 
kekurangan tadi seperti tuh, buta dan bisu, sudah tentulah 
ALLAH akan berhajat atau memerlu kepada hendak me- 
nyempumakan kekurangan-kekurangan tadi. Lojiknya, kalau 


207 



DALIL ALLAH BERSIFAT SAMAK .BASAR DAN KALAM 


sesuatu itu ada yang lain untuk menyempumakannya, akal kita 
tentulah mengatakan bahawa yang kena sempumakan itu 
bersifat baham. Jadi, kalaulah ALLAH memerlukan kepada 
yang menyempurnakan kekurangan-kektirangan-Nya, sudah 
tentulah Dia bersifat baharu. 

Sedangkan dulu telah kita tunjukkan bahawa setiap yang 
baharu itu ada yang membaharukannya. Dan kalaulah ALLAH 
itu baharu, maka tentulah ada yang membaharukan-Nya. 
Dengan kata-kata yang lain, tentulah ada yang menjadikan 
ALLAH SWT. Manakala kalau ALLAH itu dijadikan, maka 
berertilah bahawa ALLAH itu lemah. Ini adalah kerana di 
antara yang kena jadi dan yang menjadikan, tentulah yang 
menjadikan itu lebih kuat dan lebih gagah. Jadi, lemahlah 
ALLAH SWT kalau Dia sendiri ada yang menjadikan. 

Yang Lemah Tidak Mampu Mentadbir Perkara Yang 
Berat 

Padahal, kalaulah Tuhan itu lemah, nescaya tidak akan ada 
alam ini. Tidak akan ada ,yang terdapat di antara langit dan 
bumi ini. Begitu juga tidak akan ada sebarang makhluk di 
muka bumi ini. Hatta diri kita ini pun tidak akan ada kalau 
ALLAH SWT bersifat lemah. Nisbah benda yang lemah, tidak 
akan dapat menjadikan perkara yang berat-berat. Dan alam 
ini adalah satu kejadian yang berat. Menjadikan langit dan 
bumi adalah satu perkara yang berat. 

Begitu juga hendak menjadikan apa yang ada di antara 
langit dan bumi ini adalah satu perkara yang berat. Hendak 
menjadikan seluruh makhluk termasuk kita adalah satu per- 
kara yang berat. Kalau ALLAH lemah, tidak mungkin semua 
ini boleh dijadikan. Sedangkan semua itu sudah pun terjadi. 
Langit dan bumi dan seluruh yang ada di antara langit dan 
bumi, semuanya sudah terjadi. Seluruh makhluk, termasuk diri 
kita, sudah juga terjadi dan dapat kita lihat di hadapan mata 
kita sendiri. 

Dengan itu terbuktilah bahawa ALLAH tidak lemah 
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kerana kalau ALLAH lemah, sudah tentu semuanya tidak 
akan teijadi. Apabila ALLAH tidak lemah, tentulah tidak ada 
yang membaharukan ALLAH. Ertinya, ALLAH SWT tidak 
ada yang menjadikannya. Dan kalau ALLAH tidak ada yang 
menjadikannya, tentulah Dia bersifat sempuma. 

Kita tentunya sedia maklum bahawa sesuatu yang bersifat 
sempuma tentunya tidak mempunyai kekurangan. Bahasan 
kita tadi telah menunjukkan bahawa ALLAH bersifat sem- 
puma. Yang demikian, ALLAH SWT tidak mempunyai se- 
barang kekurangan. Kalau begitu mustahillah ALLAH ber- 
sifat tuli, buta dan bisu. Tetapi wajiblah ALLAH bersifat 
dengan sifat Samak, sifat Basar dan juga sifat Kalam. 

Demikianlah perbahasan akal kita bagi menunjukkan 
bahawa ALLAH SWT bersifat Samak, Basar dan Kalam. 
Dengan itu hendaklah kita yakini sungguh-sungguh bahawa 
ALLAH SWT bersifat Samak, Basar dan Kalam. Jangan 
sedikit pun kita ragu sama ada syak, zan atau waham. Atau 
jangan sekali-kali kita jahil sama sekali tentang sifat Samak, 
Basar dan Kalam bagi ALLAH SWT. 

Mengapa kita mesti jauhkan diri kita daripada sebarang 
syak, zan atau waham? Dan mengapa pula kita tidak boleh 
sama sekali jahil atau tidak mengetahui langsung akan sifat- 
sifat yang wajib bagi ALLAH? Sebabnya, meyakini bahawa 
wajib ALLAH bersifat Samak, Basar dan Kalam dengan 
keyakinan yang padu serta keyakinan yang sungguh-sungguh 
merupakan persoalan aqidah; persoalan yang terpokok dalam 
ajaran Islam. Kalau kita tidak meyakini sifat-sifat ALLAH 
tersebut atau kalau kita jahil langsung tentang sifat-sifat itu, 
maka rosaklah aqidah kita. 

Amalan Orang Yang Tidak Beriman 

Perlu kita ingat betul-betul bahawa kalau aqidah kita rosak, 
berertilah yang kita tidak beraqidah. Dan kalaulah kita tidak 
beraqidah, bererti bahawa kita tidak beriman. Seluruh amal 
ibadah, seluruh kebajikan, kebaikan dan seluruh bakti kita 
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kepada ALLAH tidak bererti apa-apa lagi. Orang yang tidak 
beriman, segala amal ibadahnya tidak diberi pahala oleh 
ALLAH SWT. 

Orang yang tidak beriman, sembahyangnya tidak ber- 
makna. Orang yang tidak beriman, puasanya tidak bermakna. 
Orang yang tidak beriman, ibadah hajinya tidak bermakna. 
Orang yang tidak beriman, peijuangan jihadnya tidak ber- 
makna. Orang yang tidak beriman kalau dia bersedekah ber- 
juta ringgit sekalipun bagi membina masjid atau membantu 
anak yatim, semuanya tidak ada nilai di sisi ALLAH. Tidak 
ada pahala langsung bagi setiap kebajikan dan kebaikan yang 
dilakukannya. 

Yang lebih parah, orang yang tidak beriman, kalau dia 
mati, dia mati di dalam kekuturan kepada ALLAH SWT 
Orang yang mati kufur, duduknya adalah di dalam Neraka, 
kekal abadi selama-lamanya. Wal ‘iyazubillah. Sebab itu, 
jangan sampai kita biarkan aqidah kita rosak. Ertinya, jangan 
sampai kita syak, zan atau waham terhadap wajibnya ALLAH 
SWT bersifat Samak, Basar dan Kalam. Atau jangan sampai 
kita tidak tahu langsung yang ALLAH SWT bersifat dengan 
sifa-sifat tersebut. Daripada dalil aqli seperti yang telah kita 
bahaskan tadi, hendaklah kita yakini sungguh-sungguh bahawa 
ALLAH SWT wajib bersifat Samak, Basar dan Kalam. 

Dahl-dahl demikian bukan saja perlu bagi menguatkan 
keyakinan kita tetapi juga perlu bagi menolak hujah-hujah 
yang datang untuk mengungkai keyakinan kita. Sebab di 
tengah-tengah masyarakat kita, banyak soal yang akan men- 
cabar keyakinan dan iktiqad kita seperti bid‘ah-bid‘ah, khura- 
fat dan sebagainya. Bila perkara-perkara yang mencabar 
keyakinan kita itu datang kepada kita, di waktu itu, kalau kita 
tidak ada hujah secara ilmiah atau secara akal mahupun hujah 
secara naqli atau yang bersumberkan A1 Quran, keyakinan kita 
boleh menjadi ragu. 

Sebab itu, hujah-hujah secara mantik atau secara falsafah 
bagi membuktikan ALLAH wajib bersifat Samak, Basar dan 
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Kalam serta lain-lain sifat yang wajib bagi-Nya, perlu kita 
ketahui sungguh-sungguh. 

Di sinilah bijaksananya ulama besar Abu H assan Asyaari 
serta ulama-ulama yang di belakangnya. Beliau telah mem- 
bawa satu pendekatan yang baik dalam mempelajari ilmu 
tauhid iaitu dengan mengkaji hujah-hujah secara mantik atau- 
pun secara falsafah. Bila sifat-sifat ALLAH SWT itu dikaji 
secara ini, kita boleh lebih mudah memahaminya dan di 
samping itu kajian seperti ini boleh membersihkan aqidah kita 
daripada perkara-perkara syubhat, khurafat dan bid‘ah yang 
bertaburan di dalam masyarakat kita. 

Kerana, bahasan secara ilmiah begitu sajalah yang boleh 
member-i kekuatan kepada kita untuk menolak kepercayaan- 
kepercayaan yang kamt-mamt itu.. Sebabnya, di zaman ini, 
umat Islam sudah berhadapan dengan bermacam-macam 
bangsa yang membawa bermacam-macam fahaman hidup. 
Tambahan pula, umat Islam terpaksa hidup bergaul dengan 
mereka yang mempunyai berbagai ragam hidup yang sesete- 
ngahnya kamt, khurafat, bid‘ah dan sebagainya. Kalau umat 
Islam tidak dapat menghujah sifat-sifat ALLAH SWT itu 
secara mantik atau secara ilmiah, maka aqidah umat Islam 
akan goyang. 

Tidak seperti di zaman Rasulullah SAW dan di zaman- 
zaman sekitar itu. Umat Islam masih berkelompok-kelompok 
dan tidak bercampur gaul dengan bangsa-bangsa lain yang 
membawa ragam hidup yang bermacam-macam. Kerana itu, 
bila sifat-sifat ALLAH itu diceritakan melalui pemyataan- 
pemyataan ayat A1 Quran saja, ia sudah cukup bagi umat 
Islam. Apabila ALLAH menegaskan kepada umat Islam 
dengan ayat-Nya: 



Sesungguhnya ALLAH itu Maha Mendengar lagi Maha 
Mĕlihat 


(A1 Haj: 75) 
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Ia sudah cukup bagi umat Islam untuk meyakini bahawa 
ALLAH Maha Mendengar lagi Maha Melihat. 

Begitu juga, apabila ALLAH berkata di dalam A1 Quran: 



Semua yang ada di muka bumi binasa, dun zat Tuhan- 
mu tetap kekal, DIA mempunyai kebesaran dan ke- 
muliaan. 

(Ar Rahman: 26-27) 

Sahabat-sahabat dan umat Islam ketika itu terus mene- 
rimanya dan meyakininya. Pada mereka tidak perlu hujah dan 
tidak perlu bahasan. Lebih-lebih lagi pada masa itu Rasulul- 
lah ada. Kalau ada saja bid‘ah-bid‘ah yang datang, khurafat 
atau sebagainya, awal-awal lagi umat Islam akan menolak- 
nya serta mengkufurkannya. 

Perlunya Ilmu Tauhid Dikaji Secara Mantik 

Jadi, di zaman selepas zaman Rasulullah dan sekitamya, bila- 
mana umat Islam sudah bertambah ramai d a fl daerah-daerah 
Islam juga sudah bertambah luas, timbullah bermacam-macam 
fahaman, bermacam-macam perkara bid‘ah dan khurafat. 
Umat Islam terpaksa berhadapan dengan cabaran-cabaran itu 
dan untuk menolaknya, bahasan dan hujah-hujah secara iimi- 
ah adalah amat perlu. Di sinilah datangnya kasih sayang 
ALLAH SWT melahirkan ulama-ulama seperti Abu Hassan 
Asyaari dan Abu Mansur Maturidi dan lain-lain ulama 
untuk mengemukakan kaedah-kaedah secara falsafah dan 
mantik bagi mempertahankan aqidah yang sudah sedia ada. 

Sebab itu jugalah, kalau ada orang yang mengatakan 
mengapa perlunya ilmu tauhid dikaji secara mantik dan se- 
cara ilmiah begini sedangkan di zaman Sahabat-sahabat tidak 
ada maka kita akuilah yang itu memang benar. Tetapi di 
waktu itu adalah zaman Rasulullah dan zaman para Sahabat 
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yang mana suasana hidup umat Islam ketika itu berlainan. 
Tetapi bahasan tauhid secara ilmiah ini datangnya kemudian 
iaitu bilamana suasana masyarakat Islam sudah berubah. Umat 
Islam sudah berhadapan dengan bermacam ragam manusia 
serta berhadapan dengan pertambahan ilmu pengetahuan yang 
bermacam-macam yang sesetengahnya boleh menyesatkan 
umat Islam. 

Umat Islam kini perlu mempunyai perisai-perisai tambah- 
an untuk menolak fahaman-fahaman sesat yang datang di 
tengah-tengah masyarakat Islam. Sebab itulah di samping 
dalil-dahl tauhid secara naqli atau secara bersumber kepada 
A1 Quran yang memang sudah sedia ada, perlu pula ditokok 
tambah lagi dengan dalil-dalil serta hujah-hujah secara ihni- 
ah dan secara falsafah supaya umat Islam bertambah yakin 
dan bertambah kuat menolak hujah-hujah yang sesat itu. 

Seterusnya, setelah kita dapat membahaskan sifat Samak, 
sifat Basar dan sifat Qalam yang wajib bagi ALLAH SWT 
secara akal, kita ingin tahu, mengapakah ketiga-tiga sifat itu 
kita himpunkan ke dalam satu dalil. Ini adalah kerana, 
"bersatu lazimnya tatkala ternati sifat itu melazimi sifat-sifat 
kekurangan pada ALLAH SWT”. Ertinya, mana-mana satu 
daripada tiga sifat itu kalau ia temafi, semuanya akan mem- 
bawa kepada sifat kekurangan pada ALLAH SWT. 

Umpamanya, kalau ALLAH SWT tidak bersifat Samak, 
tentulah ALLAH itu tuli. Atau kalau ALLAH SWT tidak ber- 
sifat Basar atau melihat tentulah ALLAH itu buta. Dan begitu 
juga, kalau ALLAH SWT tidak bersifat Kalam atau berkata- 
kata, tentulah ALLAH itu bisu. 

Jadi, ketiga-tiga sifat tadi, apabila temafi satu darinya, 
akan membawa kepada sifat kekurangan pada ALLAH SWT. 
Dengan sebab itu, ketiga-tiga sifat itu dihimpunkan ke dalam 
satu dalil. Inilah yang dimaksudkan dengan " lazimnya ber- 
satu” . 

Demikianlah perbahasan kita secara aqli untuk menunjuk- 
kan bahawa ALLAH SWT wajib bersifat Samak, Basar dan 
Kalam Dan dalil ini sepertimana yang kita. katakan tadi 
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adalah penting bagi kita di akhir-akhir ini kerana suasana 
kehidupan umat Islam sudah dipengaruhi dengan berbagai- 
bagai fahaman sesat dan karut-marut. Kalau kita tidak dapat 
memahami dalil secara ilmiah begini, kita tidak mungkin 
dapat menolak hujah-hujah yang mencabar keyakinan tauhid 
kita kepada ALLAH SWT.. 

Tetapi, di zaman Rasulullah dan zaman para Sahabat, 
mereka meyakini sifat-sifat ALLAH SWT melalui dalil-dalil 
naqli atau dalil yang bersumberkan A1 Quran saja. Ia berupa 
keterangan-keterangan yang datang dari ALLAH sendiri. 
Sahabat-sahabat menerimanya bulat-bulat tanpa bahas. Keya- 
kinan Sahabat-sahabat tidak terungkai lagi kerana di zaman 
itu Rasulullah ada. Sebarang masalah yang mencabar ke- 
yakinan mereka, tems mereka mjuk kepada Rasulullah SAW. 

Dalil Naqli 

Kemudian, setelah kita dapat memahami dalil-dalil secara aqli 
yang menunjukkan bahawa wajib ALLAH SWT bersifat 
Samak, Basar dan Kalam, mari kita tinjau pula dalil naqli atau 
dalil yang bersumberkan wahyu dari ALLAH SWT yang 
menunjukkan bahawa wajib ALLAH SWT bersifat Samak, 
Basar dan Kalam, iaitu wajib ALLAH itu mendengar, meli- 
hat dan berkata-kata. 

Dalil naqli yang menunjukkan wajib ALLAH bersifat 
Samak ialah sepertimana yang terkandung di dalam tirman- 
Nya: 



Bahawasanya AKU bersama kamu (wahai Musa dan 
Harun). AKU mendengar dan AKU melihat. 

(Thoha: 46) 


Di dalam ayat yang lain pula, ALLAH bertirman: 
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Sesungguhnya ALLAH Tuhan yang Maha 
lagi Maha Melihat 


Mendengar 

(Gha&: 20) 


Ini merupakan pemyataan dari ALLAH sendiri yang 
menunjukkan ALLAH SWT bersifat Samak. Memang patut- 
lah kita terima dan kita yakini tanpa bahas kerana pengaku- 
an ini datang dari ALLAH sendiri. Siapakah kita untuk 
menyangkal kebenarannya. 

Seterusnya, dalil naqli yang menunjukkan ALLAH SWT 
bersifat Basar terkandung di dalam firman-Nya: 

ALLAH SWT itu amat melihat dengan barang yang 
kamu perbuat. 

(A1 Hujurat: 18) 

Dengan ayat ini, ALLAH sendiri telah memberi pengaku- 
an bahawa Dia maha melihat segala suatu. Ayat ini menegas- 
kan begitu saja, tidak ada hujah dan tidak ada bahasan. 
Sahabat-sahabat Rasulullah, apabila tumn ayat ird, mereka 
tems menerima dan mempercayainya. Tetapi perlulah kita 
ingat bahawa mereka adalah sahabat Rasul. Kalau taraf kita 
ini, dengan hanya berpegang kepada dahl naqli demikian 
tanpa disokong dan diperkuatkan dengan dalil secara ilmiah 
dan dalil secara akal, nanti apabila datang perkara-perkara 
bid‘ah serta perkara-perkara sesat yang menolak keyakinan 
kita, di waktu itu kita akan goyang. Atau boleh jadi juga 
keyakinan kita akan temngkai terus 

Kemudian dalil naqli yang menunjukkan ALLAH SWT 
itu bersifat Kalam terkandung di dalam ayat ini: 
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ALLAH telah berkata-kata kepada Nabi Musa dengan 
kata-kata yang jelas. 

(An Nisa’: 164) 

Lagi sekali ALLAH menegaskan kepada kita bahawa Dia 
mempunyai sifat berkata-kata, dan dengan demikian wajiblah 
kita mempercayainya. Lebih-lebih lagi sebelum ini kita sudah 
pun membahaskannya secara akal. 

Menyamakan ALLAH Dengan Makhluk — Syirik 

Di dalam ayat ini ALLAH telah menceritakan kepada kita 
bahawa Dia telah berkata-kata dengan Nabi Musa dengan 
sebenar-benarnya. Ini bukti menunjukkan bahawa wajib 
ALLAH itu berkata-kata. Cuma yang perlu kita ingat di sini 
ialah, berkata-katanya ALLAH tidak boleh disamakan dengan 
cara kita berkata-kata iaitu dengan adanya suara, mengguna- 
kan mulut dan sebagainya. Jangan sekali-kali kita mengikti- 
qadkan demikian kerana sudah menyerupakan ALLAH 
dengan makhluk. 

Sedangkan ALLAH tidak serupa dengan segala suatu. 
Kalau kita menyamakan ALLAH SWT dengan makhluk, 
maka kita telah jatuh kepada syirik. Ini amat bahaya sekali. 
Sebab itu jangan kita samakan berkata-katanya ALLAH SWT 
sepertimana berkata-katanya makhluk. Berkata-katanya 
ALLAH SWT adalah berkata-kata yang selayak bagi-Nya. 
Dan bagaimanakah hakikatnya? Wallahu a’lam. Bukan ke- 
mampuan akal kita untuk mengetahuinya. ALLAH sahaja 
yang Maha Mengetahuinya. Kita hanya wajib mempercayai- 
nya sahaja. 

Sebab itu, kita tidak boleh Cuba-Cuba mengkhayalkan 
sifat-sifat ALLAH itu di dalam akal fikiran kita kerana kalau 
kita buat demikian, nanti akan tersesatlah kita. Untuk menge- 
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lakkan diri kita daripada kesesatan demikian, apa saja panytei 
taan dari ALLAH SWT, hendaklah kita terima bulat-bulat. 
Hendaklah kita yakini setiap fir-man ALLAH yang telah di- 
sampaikan kepada Rasulullah SAW. Kerana, penyampaian 
wahyu kepada baginda merupakan mukjizat yang paling besar 
yang pemah disampaikan kepada para nabi dan rasul. 

Pada Rasulullah SAW itu banyak sekali mukjizat yang 
telah dianugerahkan oleh ALLAH SWT sebagai tanda-tanda 
kebesaran dan keagungan baginda. Dan di antara mukjizat 
besar yang kekal hingga ke akhir zaman ialah A1 Quran yang 
berupa ayat-ayat daripada ALLAH SWT yang telah diwah- 
yukan kepada Rasulullah SAW. A1 Quran ini adalah kemun- 
cak dari segala mukjizat yang ada pada Rasulullah dan ia 
dapat kita saksikan hingga ke hari ini dan seterusnya sampai 
ke akhir zaman nanti. 

Jadi, A1 Quran merupakan pemyataan dari ALLAH sen- 
diri. Tentulah pemyataan dari ALLAH adalah pemyataan yang 
paling benar. Ia lebih. tepat dan lebih benar daripada per- 
bahasan akal kita. Kalau begitu, pemyataan ALLAH itulah 
yang lebih patut kita terima daripada yang lain-lainnya. 

Firman ALLAH di dalam A1 Quran: 

✓ 

Yang haq itu datang daripada Tuhanmu, jangan sekali■ 
kali kamu termasuk orang yang ragu (membangkang 
atau menolak). 

(Ali Imran: 60) 

Jadi dengan adanya dalil naqli iaitu dalil yang bersum- 
berkan A1 Quran, maka lebih kuat lagilah menunjukkan 
bahawa wajib ALLAH bersifat Samak, Basar dan Kalam yang 
mesti menjadi keyakinan kita yang sungguh-sungguh tanpa 
dicelah oleh syak, zan dan waham. 

Demikian dahl-dahl aqh dan juga naqli bagi menunjuk- 
kan wajib ALLAH itu bersifat dengan sifat Samak, Basar dan 
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Kalam. Dan dengan itu mustahillah ALLAH bersifat dengan 
segala kekurangan darinya iaitu tuli, buta dan bisu. Kalau ada 
orang mengatakan bahawa ALLAH tidak wajib bersifat 
Samak, Basar dan Kalam, maka keyakinan yang demikian 
hendaklah kita tolak sama sekali. 

Seterusnya kita ingin mengetahui bahawa ALLAH SWT 
mempunyai tujuh sifat yang digolong kepada sifat makna- 
wiyah iaitu Kaunuhu Taala Qodiran, Kaunuhu Taala Muridan, 
Kaunuhu Taala ‘Aliman, Kaunuhu Taala Hayyan, Kaunuhu 
Taala Sami‘an, Kaunuhu Taala Basiran dan Kaunuhu Taala 
Mutakaliman. Bahasan bagi ketujuh-tujuh sifat ini sama saja. 

Dalil Keatas Sifat Harus Bagi ALLAH 

Selanjutnya, kita akan teruskan perbahasan mengenai dalil- 
dalil ke atas sifat yang hams bagi ALLAH SWT. Bagaimana- 
kah dalil-dalil yang menunjukkan bahawa ALLAH SWT 
mempunyai satu sifat harus agar ia dapat menjadi keyakinan 
kita dan pegangan kita. 

ALLAH bersifat harus sahaja dalam menjadikan perkara- 
perkara yang mumkin atau harus sahaja tidak menjadikan 
perkara-perkara itu. Dan yang mumkin itu adalah makhluk 
atau seluruh sekaiian alam ird. Dalam kata-kata yang lain, 
setiap yang baharu adalah perkara-perkara yang mumkin. 
Sama ada ALLAH hendak menjadikan perkara yang baharu 
ini ataupun tidak mahu menjadikannya, pada ALLAH SWT, 
itu adalah hams sahaja. 

Ertinya, tidaklah wajib bagi ALLAH hendak menjadikan 
yang baham, dan tidak juga wajib bagi-Nya tidak hendak 
menjadikan yang baharu ird. Misalnya, tidaiklah ALLAH itu 
wajib menjadikan diri kita atau tidak, pula mustahil bagi 
ALLAH untuk hendak menjadikan kita iri Kedudukannya 
harus saja. Dan oleh kerana kedudukannya harus sahaja, maka 
setiap yang terjadi ird boleh berlaku salah satu antara dua 
sahaja iaitu boleh jadi ada atau boleh jadi tiada. 
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ALLAH Tidak Dipaksa Menjadikan Alam 

Tetapi, sekiranya ada orang berkata bahawa wajib ALLAH 
mengadakan makhluk ini, seperti wajib ALLAH menjadikan 
langit dan bumi ini, atau wajib ALLAH menjadikan manusia 
termasuk kita ini atau wajib Allah menjadikan rasul-rasul dan 
sebagainya, maka perkara itu mesti ada kerana menurut tak- 
rif wajib pada akal, ia adalah suatu perkara yang tidak mahu 
diterima oleh akal akan tiadanya. Bermakna perkara itu wajib 
ada atau mesti ada. Dari itu, kalaulah ada orang mengatakan 
bahawa ALLAH wajib menjadikan makhluk atau seluruh alam 
ini, maka berertilah bahawa ALLAH mesti menjadikannya. 

Kalaulah ALLAH dimestikan menjadikan alam dan se- 
luruh makhluk yang ada ini, tentulah ada yang memaksa 
ALLAH demikian. Ertinya, ALLAH SWT sudah jatuh ke- 
pada terpaksa mengadakan makhluk dan seluruh alam ini. 
Kalau demikian, tentulah yang memaksa ALLAH menjadikan 
alam ini lebih berkuasa dan lebih gagah dari ALLAH SWT. 
Dan tentulah ALLAH SWT bersifat lemah. Kalau ALLAH 
lemah, awal-awal tadi telah kita katakan bahawa, alam ini 
tidak akan terjadi. Kini alam ini sudah ada di hadapan mata 
kita. Ini menunjukkan bahawa ALLAH tidak lemah. Dan 
kalau ALLAH tidak lemah, bererti tidak ada siapa yang 
memaksa ALLAH. 

Kalau begitu, tentulah ALLAH SWT tidak ada yang 
menjadikan. Yang demikian menunjukkan bahawa tidak ada 
yang memaksa ALLAH menjadikan alam ini. Maka, tidak- 
lah wajib bagi ALLAH untuk menjadikan alam ini. Keduduk- 
annya harus saja. 

Begitulah juga sekiranya ada orang mengatakan, mustahil 
bagi ALLAH SWT untuk menjadikan alam ini. Untuk 
membahaskannya, kita perlu bahaskan takrif mustahil pada 
akal lebih dahulu. Yang dikatakan mustahil pada akal ialah 
suatu perkara itu tidak mahu diterima oleh akal akan adanya. 
Dalam kata-kata yang lain, akal tidak mahu menerima terjadi- 
nya suatu perkara itu. Mustahil terjadi. Misalnya, kalau ada 
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orang berkata, “Anak lebih tua daripada ayah”, akal tidak akan 
mahu menerimanya. Mustahil terjadi anak lebih tua daripada 
ayah. 

Jadi, sesuatu yang tidak mahu diterima oleh akal akan 
terjadinya, itulah yang dikatakan mustahil pada akal. Kalau 
begitu, yang mahu diterima oleh akal ialah adanya. Dengan 
itu juga, kalau ada orang mengatakan bahawa mustahil 
ALLAH SWT menjadikan yang baharu ini, akal tidak mahu 
menerimanya sama sekali. Kerana, alam ini sudah ada; langit 
dan bumi, bulan dan bintang, seluruh makhluk dan alam ini 
sudah ada. Tentu sekali akal tidak mahu menerima akan tiada- 
nya. Ertinya, akal tidak mahu menerima kalau ada orang 
mengatakan bahawa mustahil ALLAH menjadikan alam ini 
dan setiap yang baharu. 

Jadi setelah kita bahas-bahaskan, wajibnya ALLAH 
menjadikan alam ini tidak dapat diterima oleh akal kerana ia 
akan membawa kepada ALLAH bersifat lemah. Kalau 
ALLAH lemah, tidaklah terjadi seluruh alam dan setiap yang 
baharu ini. Begitu juga, mustahilnya ALLAH menjadikan 
alam ini, tidak dapat diterima oleh akal kita kerana alam ini 
sudah pun terjadi dan dapat kita lihat di depan mata kita. 
Yang demikian adalah harus sahaja bagi ALLAH menjadikan 
alam atau setiap yang baharu ini. Kedudukannya bukan wajib 
dan bukan pula mustahil. 

Ertinya, di antara hendak menjadikan alam ini dengan 
hendak tidak menjadikannya, kedudukannya sama saja. Boleh 
jadi ALLAH jadikan, dan boleh jadi ALLAH tidak menjadi- 
kannya Tetapi mengapa pula alam ini terjadi? Ini adalah 
kerana memang sudah ALLAH pilih hendak menjadikannya 
di azali sana lagi. Sebab itulah ALLAH jadikan alam ini 
termasuk diri kita. 

Tetapi sebelum terjadinya alam ini, kedudukannya di 
antara hendak menjadikan dengan hendak tidak menjadikan- 
nya adalah sama saja. Cuma memang, sudah ALLAH pilih 
untuk menjadikan alam ini, maka sebab itulah ada alam ini. 
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Kerana, apabila ALLAH sudah pilih untuk menjadikannya, 
maka pastilah ia terjadi. 

Jadi, iktiqad kita ialah, ALLAH menjadikan alam ini 
secara harus sahaja. Jangan sekali-kali kita mengiktikadkan 
bahawa ALLAH SWT menjadikan alam ini secara wajib 
ataupun secara mustahil. Yang mengiktiqadkan ALLAH 
menjadikan alam ini secara wajib ialah sebahagian dari ahli- 
ahli falsafah yang mengaku dirinya Islam, tetapi mereka ini 
berfahaman muktazilah. 

Di antara fahaman yang dibawa oleh kaum muktazilah 
ialah, mereka mengatakan wajibnya wujud alam ini sama 
seperti wajibnya wujud ALLAH SWT. Sebab bagi mereka 
lojik adanya ALLAH SWT sama dengan lojik adanya alam 
ini. Pada mereka, wujudnya ALLAH SWT dan wujudnya 
alam ini adalah lazim-melazimi. Ertinya, wujudnya ALLAH 
kerana adanya alam ini sebagai bukti atau sebagai dalil. Dan 
wujudnya alam ini adalah disebabkan wujudnya ALLAH 
S W T . 

Fahaman ini membawa kepada wajibnya ALLAH SWT 
menjadikan alam ini. Fahaman seperti ini hendaklah kita tolak 
sama sekali kerana iktiqad kita ialah ALLAH menjadikan 
alam ini dan segala yang mumkin adalah secara harus 
sahaja. Inilah yang mesti kita yakini sungguh-sungguh dan 
mesti menjadi pegangan kita. 
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ahagian Sifat Dua Puluh 

Adalah sifat dua puluh yang wajib bagi Tuhan itu 
terbahagi kepada empat bahagian: 

Yang pertama, sifat nafsiah maka dinamakan juga sifat 
sabutiyah (yang ditetapkan sahaja tidak termasuk di dalam 
golongan ada dan golongan tiada). 

Yang kedua, sifat salbiah maka dinamakan juga sifat 
‘adamiah (yang terbangsa kepada tiada). 

Yang ketiga, sifat maani maka dinamakan juga sifat wujudiah 
(yang terbangsa kepada ada). 

Yang keempat, sifat maknawiyah maka dinamakan juga sifat 
haliah (yang terbangsa kepada keadaan, sama seperti yang 
pertama). 

Sifat Nafsiah 

Adalah makna sifat nafsiah itu ialah sifat yang dibangsakan 
kepada zat iaitu sifat wujud ALLAH Taala tiada menunjukkan 
k,epada makna yang lain lebih daripada berdirinya pada zat. 
Maka wujud itulah yang dikatakan nafsiah bagi zat ALLAH 
Taala yakni sifat yang tetap bagi zat segala ada zat dengan 
tiada suatu kerana pun. Maka sebab wujud itu dinamakan sifat 
nafsiah kerana sebenar-benar wujud itu menunjuk kepada diri 
zat sahaja tiada lain dan tiada boleh dipisahkan sifat wujud itu 
daripada zat bagaimana sifat-sifat yang lain. Maka hakikatnya 
sifat nafsiah itu iaitu hal yang wajib bagi zat selagi ada zat 
tidak dikeranakan dengan suatu kerana pun. Ia wujud pada 
zihin (fikiran) tetapi tiada wujud pada kharij (luar fikiran). 

Sifat Salbiah 

Adalah makna sifat salbiah itu ialah sifat yang dibangsakan 
kepada menafikan atau menidakkan maka sifatnya lima, 



Qidam, Baqa, Mukholafatuhu Lilhawadisi, Qiamuhu Taala 
Binafsihi dan Wahdaniah. Maka sebab dinamakan sifat salbiah 
kerana dengan lima sifat itulah yang menolak dan menafikan 
ALLAH Taala bersifat dengan lawan dan segala sifat 
kekurangan atasnya seperti di bawah ini kenyataannya: 

1. Qidam menafikan Tuhan ada permulaan. 

2. Baqa’ menafikan Tuhan ada kesudahan. 

3. Mukholafatuhu Lilhawadisi menafikan bersamaan dengan 

segala yang baharu. 

4. Qiamuhu Taala Binafsihi menafikan berhajat kepada yang 
lain. 

5. Wahdaniah menafikan berbilang-bilang. 

Maka hakikat sifat salbiah itu iaitu ibarat daripada 
menolakkan dan menafikan perkara yang tiada layak atas 
ALLAH Taala. Sifat-sifat itu tiada maujud pada kharij dan 
tiada maujud pada zihin. Dari itu dinamakan dia sifat 
‘adamiuh tetapi tidak dihukumkan nafi kerana antaia nafi 
dengan ‘adam ada berbeza iaitu tiap-tiap nafi dihukumkan 
‘adam maka tidak tiap-tiap ‘adam itu dihukumkan nafi, seperti 
sifat salbiah maka ia ‘adam tetapi tiada nafi. Maka nyatalah 
‘adam itu am dan nafi itu khas. 


DALAM bab ini, kita akan membahaskan bahagian-bahagi- 
an sifat 20 bagi ALLAH SWT, yang mana 20 sifat yang wajib 
bagi ALLAH SWT irri, sedikit sebanyak telah kita pelajari 
dalam bab-bab sebelum irri, berserta dalil-dalilnya secara 
ringkas sama ada dalil aqli mahupun dalil naqli. Kita akan 
membahaskannya lagi dengan membahagikannya kepada 
empat bahagian iaitu: 

1. Sifat nafsiah; 

2. Sifat salbiah; 

3. Sifat maani; dan 

4. Sifat maknawiyah. 

Hukum Mempelajarinya 

Sebelum kita memperkatakan perkara ini dengan lebih lan- 
jut, ingjn juga diingatkan di sini bahawa mengkaji bahagian- 
bahagian sifat 20 irri hanya merupakan fardhu kifayah, bukan 
fardhu ain. Ertinya, tidak semua orang di dalam satu kawasan 
masafatul qasar atau di dalam lingkungan kawasan 48 batu 
(menumt Mazhab Syafi‘i) wajib mengetahui perbahasan 
bahagian sifat 20 ini. Memadailah kalau ada satu orang saja 
yang mengetahuinya. Tetapi, kalau di dalam satu kawasan 
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masafatul qasar itu tidak ada seorang pun umat Islam yang 
akil baligh yang mengetahui perbahasannya, maka seluruh 
umat Islam di kawasan itu adalah berdosa. 

Bagaimanapun, mengetahui sifat 20 yang wajib bagi 
ALLAH SWT dengan dalil-dalilnya sama ada dalil aqli 
mahupun dalil naqlinya, adalah menjadi fardhu ain kepada 
setiap umat Islam yang akil baligh. Setiap mukallaf mesti 
mempelajari, memahami dan meyakininya kerana ia merupa- 
kan pegangan dan keyakinan seseorang itu. Mengenal 
ALLAH melalui sifat-sifat-Nya itu adalah tapak di dalam 
ajaran Islam. Di atasnyalah ditegakkan perkara-perkara yang 
lain. Jadi mempelajari sifat 20 yang wajib pada ALLAH, 
walaupun secara ringkas-ringkas, adalah wajib ain bagi setiap 
mukallaf. 

Tidak Mengapa Jika Susah Faham 

Maka perbahasan kita di sini mengenai bahagian-bahagian 
sifat 20 yang kesemuanya ada empat bahagian, adalah untuk 
memenuhi perintah fardhu kifayah sahaja. Dan perbahasan ini 
dikaitkan dengan ilmu mantik atau ilmu falsafah. Oleh itu, ia 
agak susah untuk kita fahami. Bukan saja susah untuk difa- 
hami, malah untuk menghuraikannya pun agak susah. Namun 
demikian, oleh kerana ia bukan tuntutan fardhu ain, sekadar 
fardhu kifayah sahaja, maka kalau kita tidak dapat mema- 
haminya, tidaklah menjadi hal. Cuma, kalau dapat kita fahami, 
alhamdulillah, dapatlah ia menambahkan lagi ilmu penge- 
tahuan kita. 

Sifat Nafsiah 

Sifat nafsiah ataupun yang dikatakan sifat sabutiyah, adalah 
sifat yang ditetapkan sahaja. Ia tidak termasuk dalam golong- 
an ada dan tidak juga termasuk dalam golongan tiada. Ini 
adalah menurut pandangan ahli falsafah atau ahli ilmu mantik. 

Oleh kerana itu, sifat nafsiah ini adalah sifat yang di- 
bangsakan kepada zat, iaitulah sifat Wujud bagi ALLAH 
SWT. Nisbah setiap yang baharu, sifat nafsiah ini adalah yang 
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dibangsakan kepada diri Tetapi bagi ALLAH SWT, sifat 
nafsiah ini adalah yang dibangsakan kepada zat ALLAH SWT 
itu sendiri. Jadi, sifat nafsiah ini tidak menunjukkan kepada 
makna yang lain lebih daripada berdiri pada zat. 

Nafsiah Menunjuk Kepada Wujudnya ALLAH 

Ertinya, Wujud itulah yang dikatakan nafsiah bagi ALLAH 
SWT iaitu sifat yang tetap bagi zat selagi ada zat. Dengan 
kata-kata yang lam, zat ALLAH itulah yang dikatakan Wujud. 
Dan bila kita katakan nafsiah, ia menunjukkan kepada wujud- 
nya ALLAH SWT atau adanya zat ALLAH SWT. 

Dulu telah kita bahaskan tentang erti Wujud itu sendiri 
sepertimana yang telah dibentangkan oleh ulama-ulama iaitu: 
Wujud itu ialah zat bagi ALLAH SWT. Jadi, yang dimak- 
sudkan dengan Wujud itu ialah zat bagi ALLAH SWT. 
Kerana, sekiranya tidak ada zat, maka tentulah tidak boleh 
dikatakan wujud. Kalau dinisbahkan pada makhluk seperti kita 
ini, bagaimana boleh dikatakan kita ini ada kalau diri kita 
tidak ada. Atau bagaimana boleh sesuatu benda itu dikatakan 
ada kalau bendanya tidak ada. Bagi ALLAH SWT, tentulah 
tidak boleh dikatakan benda tetapi itulah zat bagi-Nya. Maka 
zat itulah yang dikatakan Wujud tadi. 

Untuk memudahkan perbahasan kita, cuba kita ambil 
sebuah buku misalnya. Yang dapat kita lihat dan kita rasa 
pada benda yang kita namakan buku itu, itulah yang dinama- 
kan zat buku itu. Oleh kerana adanya buku itu sepertimana 
yang dapat kita rasa dan yang dapat kita lihat, maka timbul- 
lah kahmah ada atau kalimah wujud. Sekiranya buku itu tidak 
ada, tentulah tidak timbul kalimah ada. Begitu jugalah dengan 
benda-benda yang lain; apabila benda itu ada, maka barulah 
timbul kata-kata yang menunjukkan benda itu ada atau benda 
itu wujud. Maka benda itulah yang dikatakan wujud. Dan 
wujud itulah yang dikatakan nafsiah iaitu yang dibangsakan 
kepada diri benda itu. 

Cuma, perlu sekali kita ingat di sini, ALLAH SWT 
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bukanlah nisbah benda atau nisbah setiap yang baharu kerana 
ALLAH SWT tidak boleh dilihat dan tidak boleh dirasa. 
Namun, zat ALLAH itu tetap ada sebagaimana telah kita 
bahaskan dalam bab-bab yang lalu. Adanya alam ini dan 
adanya segala yang baharu termasuklah kita ini, menunjuk- 
kan adanya ALLAH SWT, atau menunjukkan wujudnya 
ALLAH SWT. Dan kepada zat ALLAH SWT yang dikata- 
kan Wujud itulah yang dikatakan nafsiah. 

Wujud itulah sifat yang tetap bagi ALLAH SWT selagi 
ada zat. Ertinya, selagi ada zat, maka selama itulah kalimah 
wujud akan timbul. Dan kalimah itu akan seterusnya timbul 
kerana sememangnya zat ALLAH SWT itu wujud dengan 
tidak ada kesudahannya. Sepertimana buku yang menjadi 
permisalan kita tadi; selagi buku itu ada, maka selagi itulah 
kalimah wujud itu tirnbul. Cuma, adanya buku itu akan ber- 
kesudahan. Ia akan musnah juga. Dan apabila buku itu sudah 
tidak ada, maka barulah kahmah wujud bagi buku itu tidak 
ada lagi. 

Tetapi zat ALLAH SWT, wujudnya tidak berkesudah- 
an. Oleh itu, selama-lamalah kalimah Wujud itu ada bagi zat 
ALLAH SWT. Itulah yang dikatakan sifat yang tetap bagi 
ALLAH SWT. 

Wujudnya ALLAH Tidak Bersebab 

Kemudian, adanya zat ALLAH SWT itu atau wujudnya zat 
ALLAH SWT itu, tidak dikeranakan oleh suatu kerana. 
Maksud tidak dikeranakan oleh suatu kerana di sini ialah, 
ALLAH tidak ada yang menjadikan. Atau dengan maksud 
yang lain, wujudnya ALLAH SWT tidak bersebab. Tidak 
sepertimana makhluk ini; setiap kewujudannya bersebab. 
Contohnya diri kita ini; hakikatnya, yang menjadikan kita 
ialah ALLAH SWT tetapi wujudnya diri kita ini ada berse- 
bab, iaitu melalui ibu dan ayah. Kerana adanya ibu dan ayah, 
maka wujudlah kita ini. Jadi, ibu dan ayah adalah sebagai 
sebab sahaja. 
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Tetapi, zat ALLAH SWT yang dikatakan Wujud dan yang 
dikatakan nafsiah itu, tidak dikeranakan oleh sesuatu kerana. 
Dengan maksud, tidak ada siapa yang menjadikan zat ALLAH 
SWT. Ertinya, wujudnya ALLAH SWT itu tidak bersebab 
sepertimana wujudnya makhluk seperti kita ini. Dan kepada 
wujudnya zat ALLAH SWT itulah yang dikatakan nafsiah, 
tidak kepada yang lain dari itu. Dan oleh kerana yang demi- 
kian jugalah, sifat nafsiah ini hanya satu sahaja iaitu Wujud. 

Jadi, kesimpulannya, wujud itu dinamakan nafsiah ada- 
lah kerana sebenar-benar wujud itu menunjukkan kepada diri 
zat dan tiada lain, yang mana di antara sebutan kalimah ‘ada’ 
dengan zat yang ada itu tidak boleh dipisahkan. Ertinya, 
sebutan kalimah ‘ada’ atau ‘wujud’ itu tidak boleh dipisah- 
kan daripada zat yang ada itu. 

Kemudian, zat ALLAH SWT itu adalah maujud pada 
zihin atau pada tikiran tetapi tiada maujud pada kharij atau 
di luar tikiran. Untuk membahaskan pengeitian ini, kita 
kembali kepada buku yang menjadi contoh perbandingan kita 
tadi. Nisbah setiap yang baham seperti buku itu, yang dikata- 
kan zat itulah bendanya atau dirinya, yang dapat kita rasa. 
Dengan kata-kata yang lam, itulah jirim benda atau buku tadi. 
Cuma, setiap yang dapat kita lihat pada zat yang baharu itu, 
itulah sifatnya. 

Seterusnya, apakah zat itu dapat dilihat di luar tiiiran 
kita? Tentulah tidak. Tetapi, apakah ia boleh dinafikan oleh 
tikiran kita? Tentu juga tidak. Kerana, zatnya sudah ada 
hingga ia dapat dilihat dan dapat dirasa. Itulah yang menye- 
babkan timbulnya kalimah wujud bagi zat buku itu. Kalau- 
lah ada orang yang berani menaJikan buku itu tidak ada atau 
buku itu tidak wujud, apakah akal kita boleh menerimanya? 
Tentulah tidak. Sebaliknya, akal tikiran kita tetap mengata- 
kan ada atau wujudnya buku itu. Dengan kata-kata yang lain, 
buku itu maujud pada fikiran kita. 

Tetapi, kalau kita lihat dengan mata kepala kita di luar 
Tikiran kita, apakah zat buku itu boleh dilihat? Tentulah tidak. 
Yang dapat kita lihat atau yang nampak pada mata kepala kita 
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itu bukan zatnya tetapi adalah sifatnya, iaitu bentuknya begi- 
an-begian, wamanya begian-begian dan sebagainya. Jadi, yang 
dapat kita lihat dengan mata kepala kita pada tikiran adalah 
sifatnya. Ertinya, buku itu maujud pada tikiran kita tetapi 
tidak maujud di luar tikiran. 

Dan, kalaulah jirim seperti buku itu pun, hanya maujud 
pada tikiran kita tetapi tidak maujud di luar fddran kita, 
betapalah ALLAH SWT yang sifatnya tidak sama dengan 
segala yang baharu. Wujudnya Tuhan itu hanya ada pada 
zihin atau pada tikiran kita. Akal kita tetap mengakui 
adanya Tuhan kerana buktinya, alam ini ada, seluruh makhluk 
ini ada, langit dan bumi ini ada, pergantian siang dan malam 
ini ada. Semua itu menunjukkan wujudnya Tuhan. Kerana itu, 
tiiiran kita tetap mengakui Tuhan itu ada. 

Tetapi, sekiranya kita hendak melihat Tuhan itu di luar 
tikiian kita, apakah boleh? Tentu tidak. Kerana, kalaulah ada 
temampak oleh kita -akan ALLAH di luar tikiian kita, itu 
bukan ALLAH. Itu adalah makhluk ALLAH. Tersesatlah kita 
kalau makhluk ALLAH yang kita lihat itu, kita katakan 
ALLAH. Hal ini memang berlaku. Setengah-setengah orang, 
dia melihat makhluk ALLAH dan itu dikatakannya Tuhan. 

ALLAH Tidak Dapat Kita Lihat Di Luar Fikiran 

Jadi, ALLAH SWT tidak dapat kita lihat dan tidak dapat kita 
gambar-gambarkan di luar fiiiran kita. la hanya maujud di 
dalam bkiran kita. Akal tikiran kita tidak dapat menolak 
wujudnya Tuhan. Bukti dan dalilnya sudah jelas. Tetapi, kalau 
hendak kita cari-cari di luar tikiran kita, itu tidak boleh. Kalau 
kita jumpa zat Tuhan di luar tikiran kita, jatuh syiriklah kita. 
Sebab itu, mempelajari ilmu tauhid ird agak lain dari mem- 
pelajari ihnu lain. Ilmu tauhid, lebih banyak kita pelajari, lebih 
tak dapat. Tetapi, kalau semakin kita belajar, semakin nam- 
pak zat Tuhan, itu ertinya kita sudah silap belajar. 

Sebab itu, dalam kita mempelajari ilmu tauhid ini, jangan 
sampai zat Tuhan itu nampak di luar tikiran kita. Setelah kita 
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pelajari dan kita ketahui zat Tuhan itu begian-begian sifatnya 
di dalam akal fikiran kita, jangan sekali-kali hendak kita 
gambarkan di luar hkiran kita. Kerana wujudnya ALLAH itu 
hanya pada zihin tetapi tiada maujud pada kharij atau di luar 
tikiran. 

Sifat Salbiah 

Sifat salbiah atau sifat ‘adamiab pula ada lima semuanya iaitu 
Qidam, Baqa’, MukhoMatuhu Lilhawadisi, Qiamuhu Taala 
Binafsihi dan Wahdaniah. Sifat salbiah ini adalah sifat yang 
dibangsakan kepada tiada ataupun kepada menafikan. Dikata- 
kan sifat yang menahkan atau sifat mentiadakan, kerana 
dengan Uma sifat yang terkandung dalam sifat salbiah inilah 
yang menolak sifat-sifat lawan bagi ALLAH SWT. Bila kita 
sebut saja salah satu daripada lima sifat yang terkandung 
dalam sifat salbiah ini, dengan sendirinya tertolak lawannya. 
Jadi, salbiah menahkan sifat yang tidak layak bagi ALLAH 
SWT. 

Umpamanya, kita ambil salah satu daripada lima sifat 
yang terkandung di dalam sifat salbiah ird. Katalah sifat 
Qidam atau sedia bagi ALLAH SWT. Seperti telah kita hurai- 
kan sebelum ini, sedia bagi ALLAH SWT adalah sedia yang 
tidak ada permulaan. Bukan sedia sepertimana sedianya 
makhluk iaitu sedia yang disediakan. Ada yang menyediakan- 
nya. Bererti sedianya makhluk, ada permulaan. 

Tetapi, bila kita katakan bahawa Qidam bagi ALLAH 
SWT itu adalah sedia yang tiada permulaan, dengan sendiri- 
nya sudah temah ada permulaan. Ertinya, sifat Qidam bagi 
ALLAH SWT itu sendiri sudah menahian ada permulaan 
tanpa perlu kita datangkan hujah-hujah yang menahkan. Erti 
Qidam itu saja sudah cukup untuk menolak sifat lawannya. 

Begitu juga dengan sifat Baqa’ yang bererti ‘kekal’. Bila 
kita katakan ALLAH bersifat kekal, dengan sendirinya ter- 
nali sifat lawannya yang mengatakan ALLAH itu ada kesu- 
dahannya. Ertinya, kekal itu sendiri sudah menunjukkan tidak 
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ada kesudahan. Tidak payah lagi kita datangkan bukti-bukti- 
nya. 

Kemudian sifat salbiah yang lain ialah Mukholafatuhu 
Taala Lilhawadisi. Ertinya bersalah-salahan ALLAH SWT itu 
dengan sifat yang baharu. Bila kita katakan yang ALLAH 
SWT itu bersalah-salahan dengan segala yang baharu, dengan 
sendirinya kita telah menafikan sifat lawannya yang mengata- 
kan ALLAH itu serupa dengan segala yang baharu. 

Seterusnya Qiamuhu Taala Binafsihi iaitu berdiri ALLAH 
SWT dengan sendirinya. Maksud berdiri dengan sendirinya 
di sini adalah, pertama ALLAH SWT tidak berhajat kepada 
zat tempat Dia berdiri, dan yang kedua ALLAH SWT tidak 
berhajat kepada yang menjadikan-Nya. Dulu telah kita bahas- 
kan bahawa ALLAH SWT tidak berhajat kepada zat tempat 
Dia berdiri kerana ALLAH SWT itu bukan sifat. Dia adalah 
zat yang wajibul wujud atau wajib ada. Zat tidak memerlu 
kepada zat. Yang memerlukan zat adalah sifat, sedangkan 
ALLAH SWT itu bukan sifat. Sebab itu, ALLAH SWT tidak 
memerlu kepada zat tempat Dia berdiri. 

Kemudian, ALLAH SWT itu tidak memerlu kepada yang 
menjadikan Dia. Ini adalah kerana ALLAH SWT itu tidak ada 
siapa yang menjadikan-Nya. Ertinya, bila kita katakan yang 
ALLAH SWT itu bersifat Qiamuhu Taala Binafsihi, ertinya 
ALLAH SWT itu berdiri dengan sendirinya dengan tidak ada 
siapa yang menjadikannya. Sekaligus temafi ALLAH SWT 
itu ada yang menjadikan dan sekaligus juga temafi ALLAH 
SWT itu memerlukan kepada zat tempat dia berdiri. 

Dan begitu jugalah dengan sifat Wahdaniah, yang ertinya 
ALLAH itu esa. Bila kita katakan yang ALLAH SWT itu esa 
atau tunggal, dengan sendirinya temafi sifat lawannya yang 
mengatakan ALLAH SWT itu berbilang-bilang. Iaitu kalau 
ALLAH itu esa atau tunggal, temafilah ALLAH itu dua atau 
ALLAH itu tiga, empat dan seterusnya. 

Demikianlah yang dikatakan sifat salbiah itu sifat yang 
menafikan bagi lawannya. Sifat salbiah menolak sifat yang 
tidak layak bagi ALLAH SWT. Kesemua lima sifat itu apa- 
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bila disebut saja, ia dengan sendirinya menolak sifat-sifat 
lawannya. 

Jadi, hakikatnya sifat salbiah ini ialah sifat menatikan atau 
yang menolak perkara yang tidak layak bagi ALLAH SWT. 
Iaitu, menolak atau menarikan bahawa ALLAH itu: ada per- 
mulaan, ada kesudahan, ada penyerupaan dengan segala yang 
baharu, ada berhajat kepada zat yang lain, ada berhajat ke- 
pada yang menjadikan Dia, dan berbilang-bilang. Dan sebab 
itulah juga sifat ini disebut sifat ‘adamiah iaitu sifat yang di- 
bangsakan kepada nafi. 
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